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Der Streit um das Wesen und die Herkimft der Kabirenkulte 
1st so alt wie dieses Jahrhundert. Die Kabirenfrage hat sich 
wie Hesselmeyer richtig bemerkt im Laufe der Zeit infolge 
der Religions- und Kultmischerei zu einem regelrechten Wirrwarr 
gestaltet, ein Umstand, der bei den Neueren eine ziemlich grosse 
Literatur 1 ) in's Leben gerufen hat. Die Pruning der antiken Tra- 
dition iiber die Kabiren hat in der That gelehrt, das die Bemtih- 
ungen auch der scharfsinnigsten Gelehrten aus dem Wirrsal der 
Schriftstellererzeugnisse eine klare Vorstellung uber das Wesen 
der Kabiren zu gewinnen vergeblich seien. Auch Lobeck's sonst 
so tief einschneidende Kritik hatte hier wenig ausrichten konnen 2 ). 
Lange hatten uns auch die tyrsenischen 'Pelasger irregefuhrt 3 ), 
denen Herodot diese Kulte zuschrieb, bis Ed. Meyer uns in seinen 
bahnbrechenden Untersuchungen gezeigt 4 ), dass es auf Lemnos, 
Imbros, Samothrake in spater Zeit wohl Tyrsener, nie aber Pelasger 
gegeben habe. Die Erklarung des Namens ,,Kabir" von naeiv, 
,,brennen", davon mit eingeschaltetem Digamma 



a ) Literaturangaben : O. CRUSIUS b. Ersch und Grnber. Allgem. Encykl. 
II. Sect. 32 1882; PAULI: Kealencykl. BUSOLT: Griech. Gesch. HESSELMEYER: 
Die Urspriinge der Stadt Pergaraos, 1885. F. LENORMANT bei Daremberg und 
Saglio. Diction, s. v. ,,Cabiri" 1887. 

2 ) Notum est autem omnibus, hoc saxum jam diu volvi nisu maximo, emo- 
limento nullo: nam quoties quis rem profligasse sibi visas est, toties 



s xvMvdtTo A? uvaiftrjs- (Lobeck: Aglaoph. 1282). 

3 ) 0. CRUSIUS: Beitrage z. griecM Mythologie. Prgr. Thomasschule, 
Leipzig 1886. LENORMAKT bei Darembe% pnd Saglio. 

4 ) Philologus NF 1889: Die Pelasger in Attika und auf Lemnos. vgl. 
WEISICE: Prometheus und sein Mythenkreis, Leipzig 1842, S. 472: ,,Dass die 
Kabiren aber ursprunglich und eigentiimlich den Pelasgern und diesen uberall 
oder auch nur, dass sie ihnen vorzuglich angehort haben, dafur findet sich kein 
Zeugnis und in der Hauptstelle bei Strabo keine Andeutung davon," 

6 ) WELCKER Aeschyl. Trilog. p. 161 und 211. 

\- , 

Priedrioh, Kabiren. : 7*. 1 



giebt keinen Sinn; wer wird wohl die Kabiren von Samothrake 
oder Theben als ,,Brenner" erklaren wollen?! Die standige Be- 
zeichnung dieser Gotter als &eoi (teyahoi fuhrt ^on selbst darauf 
in Kabir die Bedeutung ,,gross" zu suchen und semitisch "dS zur 
Erklarung heranzuziehen. Es ist wahr, die phonikischen Inschriften 
haben uns bisher uber diese Kulte wenigstens direct eine 
Auiklarung nicht gebracht; durch dieselben finden wir nur die 
Angaben des A. T., von der Verehrung einer unter verschiedenen 
Formen erscheinenden mannlichen Gottheit, des Baal, der Astarte 
und einer jugendlich gedachten Gottheit bestatigt. Da endlich 
auch die Angaben des Byblier's Philo, wenn dieselben auch in 
letzter Linie auf ein phOnikisch abgefasstes Gedicht, von dem es 
im achten und siebenten Jahrhundert v. Chr. Geb. noch verschie- 
dene griechische Ubersetzungen gegeben haben mochte, in der 
Form, wie sie uns bei Eusebius vorliegen, kaum als mehr denn 
eine Reihe zusammenhangloser Notizen gelten kOnnen, so ist 
es natiirlich, dass wir unsere Blicke nach Mesopotamien richten 
von der Hoffnung geleitet, in dem reichen keilinschriftlichen 
Materiale Aufklarung fur unsere Frage zu finden. Schon Lenor- 
mant hatte richtig bemerkt: ,,sans doute on na pas encore trouve 
de mention des Cabires dans les textes cuneiformes. II faut enten- 
dre ceci de ce que le nome de Kabiri ne s'est pas encore ren- 
contre dans ces textes, quoique la racine ^SD soit assyrienne aussi 
bien que phenicienne." (Gazette archeolog. Bd. Ill 1877 p. 29; 
vgl. Frgmts. cosm. p. 381). Thatsachlich wird die Wortverbindung 
Hani rabuti zur Bezeichnung der babylonisch-assyrischen Gotter 
haufig u. z. so gut wie ausnahmslos gebraucht (FRIEDR. DELITZSCH: 
Assyr. Wftrterb. S. 404). Da rabu und kabru inschriftlich als 
Synonyma bezeugt sind, so konnte schon daraus der Schluss ge- 
zogen werden, dass auch in Mesopotamien die Semiten, entweder 
eigenem Antriebe folgend oder nach sumerischem Vorbilde, ihre 
Gotter als die ' ,,Grossen" d. i. als Kabiren bezeichnet hatten. Mit- 
hin waren fast alle Gotter des babylon. Pantheon Kabiren! Fur 
die Frage nach dem Wesen der phonikischen Kabiren ware da- 
mit natiirlich nicht viel gewonnen, denn vom reichgegliederten 
Pantheon der Babylonier scheint zunachst zur phonikischen Gotter- 
triade eine Brticke nicht hinuber zu fiihren. Und trotzdem ist 
man bei dem innigen Zusammenhang der religiosen Vorstellungen 
der Nordsemiten berechtigt, bei beiden eng verwandte Vorstellungen 



vorauszusetzen J ), woferne die Semiten in Babylonien, wie sie zur 
Zeit, da unsere geschichtliche Kenntnis beginnt die sumerische 
Bevolkerung bereits aufgezogen hatten, nicht etwa auch in ihren 
Vorstellungen auf religiosem Gebiete viel fremdes aufgenommen 
hatten. Diese Befiirchtung aber durfte sich zunachst als nicht 
begriindet erweisen. Da namlich unsere Quellen erst lange nach 
der semitischen Einwanderung einsetzen und dazu noch ausser- 
ordentlich diirftig sind, ist zunachst eine Scheidung von Semiti- 
schem und Sumerischem bis jetzt nur in wenig Fallen moglich. 
,,Es ist aber nicht einmal ausgemacht, ob alles was wir iiberhaupt 
von Stadtegriindungen und Gotterkulten wissen, nicht erst in der 
semitischen Periode entstanden ist. Wenn wir z. B. annehmen, 
dass die Einwanderung der Semiten sich unter sehr gewaltsamen 
Erscheinungen vollzog, so wiirde es nur natiirlich sein, dass die 
meisten Stadte und Kulturerrungenschaften der Sumerier dabei 
vernichtet worden waren. Erst nachher hatten dann die Sieger 
das Bediirfnis nach den Herrlichkeiten jener noch soeben mit 
Fiissen getretenen Kultur empfunden und nun wenigstens die 
Uberreste derselben sich angeeignet. Wenn dem so ware, so 
konnten alle, selbst die altesten Stadte Siidbabyloniens wie Ur, 
Nippur, Larsa u. a., sowie die uns bekannten Gotterkulte, wenigstens 
in der auf uns gekommenen Gestalt, erst aus der Zeit der semit. 
Eroberung herriihren oder doch zum mindesten nicht einfache 
Fortfuhrung von bestehenden, sondern Neugriindungen sein". 
H. WiNCKLER, Gesch. Bab. u. Assyr. S. 22 fig. 1892). Vergessen 
wir nicht, dass das babylonische Pantheon, wie es uns in den 
Aufzahlungen der assyr.-babylonischen Konigsinschriften entgegen- 
tritt, dessen Gestalten uns, dank den popularen und rein wissen- 
schaftlichen Arbeiten der letzten Decennien bekannt sind, nur der 
Endpunkt einer langen Entwickelung ist. Man kann sagen 
und im Laufe der Untersuchung wird sich der Beweis hierfiir 
von selbst ergeben , auf gleiche Weise wie der babylonische 
Staat, ist auch das babylon. Pantheon entstanden. Wie die ver- 
schiedenen ursprunglich selbstandigen Stadtgebiete in langsamen 
aber sicherem Processe zum spateren babylon. Reiche zusammenge- 
schmolzen worden waren, so wurde dadurch, dass man den ur- 
sprilnglichen LocalgOttern eine Stellung neben dem nun souver- 



J ) EBH. SCHBADER: Abstammuug der Chald. und die Ursitze der Semiten: 
ZDMG. XXVII S. 403. 

i" 



ainen Stadtgott Babels anwies, auf rein historischem Wege das 
babylon. Pantheon geschaffen. Die Provinzgotter teilten also 
das Geschick der ursprimglich unabhangigen Stadtkonige, gleich 
diesen wurden sie zu Vasallen des Gotterkonigs von Babel 1 ). 
Der Tempelbezirk war der Mittelpunkt jedes stadtischen Gemein- 
wesens, die vereehrte Gottheit war natiirlich fur die Bewohner 
der betreffenden Stadt die hochste aller Gottheiten und die Priester- 
schaft htitete und pflegte ihren Kultus sich selbst zum Vorteile 
in angstlicher Weise. Indes hielten sich. die einzelnen Stadte dabei 
vonjederlntoleranzfrei. Wurden einer Stadt andere Stadte unterthan, 
so bekam zwar die Gottheit der siegreichen oder herrschenden 
Stadt ebenfalls eine gewisse Oberherrlichkeit uber die anderen 
Gotter, nie aber wurde deren Kultin die anderen Stadte verpflanzt. 

Es fragt sich nun, ob es eine Stufe in der Entwickelung des 
babylon. Pantheons vor Hammurabi gegeben habe, wo die reli- 
giosen Vorstellungen der Babylonier auch ausserlich der phoniki- 
schen Triade conform waren! Will man also unter steter Be- 
rucksichtigung etwaiger sumerischer Einflus'se von den religiosen 
Vorstellungen der Semiten in Babylonien ein urspriinglicheres Bild 
gewinnen, so ist es begreiflich, dass man bei einer derartigen 
Untersuchung die Localkulte der urspriinglich selbstandigen Stadte 
zum Ausgangspunkt nimmt. Ein derartiges Beginnen kann aber 
nur dann fur unseren Zweck mit Aussicht auf Erfolg unter- 
nommen werden, wenn sich erweisen lasst, dass die Localkulte 
einerseits alt, d. h. auf die Zeiten der ersten Ansiedelung und 
Stiidtegrimdung zuriickgehen, und dass dieselben anderseits immer 
in gleicher Form fortbestanden hatten. Eine Betrachtung, wie 
man bei Tempelrestaurirungen verging, ist der beste Weg, die 
Richtigkeit obiger Annahmen zu erweisen. 

Es wird in den Keilinschriften viel von Tempelbauten berich- 
tet, aber daraus den Schluss zu ziehen, dass die Localkulte der 

J ) Wie unterthanige gehorsame Vasallen erscheinen die iibrigen Gotter 
vor Marduk im Bericht iiber die Vorbereitung zum Ivampfe gegen Tiamat 
(IV. Tafel der Schopfungslegenden bei JENSEN, Kosinologie 279). Von heute 
ab soil dein Befehl nicht geandert werden; erhohen und erniedrigen soil in 
deiner Hand liegen. Keiner unter den Gottern soil deinen Befehl ubertreten. 
Dir wollen wir die Konigsherrschaft geben fiber die Gesammtheit. Mar- 
duk sei Konig. vgl. Saniass. L 4 Col. Ill, 18 bei LEHMANN: Die Gotter von 
Sumer und Akkad, wie winselnde junge Thiere nahmen sie ein verandertes 
(d. i. unterwurfiges) Benchmen ihm (Marduk) gegenitber an. 
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Stadte des spateren babylonischen Reiches in historischer Zeit 
noch Zuwachs erhalten hatten, ware em falscher; es handelt sich 
namlich hiebei nur um den Wiederaufbau alter Kultlocale, bei 
denen ein Zerfallen infolge der Lehmziegelkonstruktionen oft ge- 
nug eintreten musste. Ein derartiger Neubau war ein schwieriges 
Werk; es handelte sich da vor allem zwei Aufgaben zu losen; 
erstens den ti-min d. i. die Grundfeste freizulegen, zweitens das 
Tempelarchiv aufzufinden. Nabonid entbietet seine zahlreichen Trup- 
pen; drei Jahre lasst er, den Spuren Nebucadnezar's folgend, nach 
den Grundfesten I-bara's in Sippar ,,rechts und links, vorne und 
hinten" graben, ohne dies Ziel zu erreichen (I R 69. Col. II 5 1 fig.). 
Waren die alten Substruktionen aufgefunden, so wurde auf den- 
selben mit angstlicher Genauigkeit, ,,dass er um keinen Zoll nach 
aussen oder innen abwich" (I R 69, Col. II 8) der Neubau aufge- 
fuhrt. Friiher aber musste auch das Tempelarchiv aufgefunden 
und zuganglich gemacht word en sein ; weshalb ist leicht verstand- 
lich, wenn man derartige Griindungsurkunden liesst: ,,wenn jener 
Palast alt und baufallig wird, so moge man ihn in seinem 
baufalligen Zustande ausbessern und wie ich die Zeile mit 
der Namenslegende des Vaters, meines Erzeugers, neben die 
Zeile mit meiner Namenslegende gesetzt habe, so suche auch du, 
wie ich, die Zeile mit der Namenslegende auf, reinige sie mit 
Ol; bringe Opfer dar und setzte sie neben die Zeile mit deiner 
Namenslegende, dann mogen Assur und Istar deine Gebete er- 
horen" (III R 15 Col. VI Z. 15). ,,Wer aber meine Gedenktafel und 
Griindungsurkunde zerbricht und wegwirft, in's Wasser senkt, 
im Feuer verbrennt, mit Erde bedeckt, in der Bibliothek (?), 
einem Orte, wo man sie nicht sehen kann aufspeichert, den 
Namenszug ausloscht und seinen Namen (dafur) hinschreibt, 
oder irgend etwas Boses ersinnt und an meiner Gedenktafel ver- 
iibt: Auf den mogen Anu und Ramman, die grossen Gotter, 
meine Herrn zornig blicken, mit Krankheitsfluch ihn belegen, sein 
KSnigtum stiirzen, den Grund seines Thrones ausreissen, den 
Spross seiner Herrschaft vernichten, seine Waffen zerbrechen, 
Niederlagen tiber seine Truppen verhangen, vor seinen Feinden 
als Gefangenen ihn sitzen lassen" etc. (I R 9 Col. VIII Z. 63 ff.). 

Schon um diese Fliiche von seinem Haupte fernzuhalten ist 
der Tempelrestaurator gezwungen, die Griindungsurkunde des 
Tempels zu lesen. Auf diesen Thontafeln aber fand er verzeich- 



net den Namen des Tempels und den der in ihm verehrten 
Gottheit, es fanden sich Angaben iiber gewisse Kultformen (IR&5, 
Col. II 50), Opfer, Verzeichnisse der an den Tempel abzuliefernden 
Abgaben, ja sogar Abbildungen des Holes (V R 60, Col. Ill, ig) 1 ). 
Es kam vor und die Auffindnng des Nin-karak -Tempels in 
Sippar durch Nebucadnezar (ABEL undWlNKLER Keilschrifttexte, 
S- 33, Col. Ill) kann als Beweis hiefur gelten dass Tempel 
Jahrhunderte lang in Schutt und Trummer lagen, einesteils, weil 
sich fur sie kein Restaurator fand oder weil es demjenigen, der 
einen Neubau beabsichtigte, nicht gelungen war, zum Tempel- 
archiv vorzudringen. Da ist es nun begreiflich, dass in dem an- 
gefuhrten speciellen Falle, die Opfer, die Abgaben an den 
Tempel aufgehort hatten, dass man schiesslich auch nicht mehr 
des Tempels Namen wusste, dass dieser ,,unter den Tempeln der 
Gotter nicht mehr genannt wurde" (1. c. Col. Ill, z. 21). Der Kult 
war also erloschen, in dem Augenblicke aber, in dem es dem 
Konige Nebucadn. gelang, die Tempelurkunden aufzugraben, lebt 
er von neuem in alter Form aut, und wurde sogar, wie es zur 
Zeit Nebucadnezar's mit Riicksicht auf das bereits ausgebildete 
Pantheon, Sitte war, auch nach Babylon verpflanzt. Dieses Neu- 
aufleben jenes uralten Kultes war aber nur dadurch moglich ge- 
macht worden, dass der Grundstein von I-ulla und einesjeden 
Tempels genaue Angaben obenerwahnten Charakters ent- 
hielt. Nebucadnezar berichtet namlich: ,,Ich suchte und las seine 
alte Grundsteinurkunde der Name Nin-karrak, welch e 1-ulla 
bewohnt war in Thon gezeichnet und darauf zu lesen". 

Jede Tempelrestaurirung musste also die Erinnerung an die 
urspriingliche Form des Kultus auffrischen und diesem Umstande 
verdanken wir die Gewahr, dass die Localkulte von den altesten 
bis in die spatesten Zeiten sich in ihrer ursprunglichen Form un- 
verandert erhalten haben, denn jeder, der diese eben entwickelten, 
fur Tempelrestaurirungen massgebenden Gesichtspunkte ausseracht 
lasst, griindet einen Tempel auf eigene Faust, d. h. einen Bau, 
der weder der Wurde der Gottheit entsprach (la su-pu-su a-na 
bi-lu-ti-m, la su-lu-ku a-na si-ma-at ihi-u-ti-su : VR 64, Col. I, 20), 
noch Aussicht auf langen Bestand hatte (VR64, Col. I 20); der- 
selbe zog sich uberdies noch den Fluch seiner Vorfahren zu, in- 



n ) vgl. Legencle im Belief: sa-lam Samsi bill rabi a-sib f-bar-ra 
sa ki-rib Sippar. VE60. 



dem er deren Urkunden durch sein neues Fundament bedeckte. 
Deshalb, um keine Siddim und Siinde zu begehen berichtet 
Neriglissar (PSBA, vol. Xpt. 3, 1880, Col. II 20) ,,grub ich den 
alten Grundstein auf und las ihn (seine Urkunde), auf seinem (des 
Baues) alten Grundstein legte ich sein Fundament". Gelingt es 
bei der Erforschung der bab}donischen Localkulte, fur die religi- 
osen Vorstellungen eine Form nachzuweisen, welche sich sowohl 
innerlich wie ausserlich mit der in den Stadten Phonikiens ver- 
ehrten Triade deckt; gelingt uns der Nachweis, dass die Glieder 
dieser babylonischen Triade als kabru, respective ka-ab-rat be- 
zeichnet wurden, so wird man woferne mit den auf diese 
Weise gewonnenen Ergebnissen die diesbeziiglichen Angaben des 
classischen Altertums sich vereinigen lassen, berechtigt sein den 
Schluss zu ziehen, dass auch die Gotter dieser Triade in Pho- 
nikien 1 ) als Kabiren verehrt worden seien! Unsere nachste Auf- 
gabe wird es also sein auf Grund keilinschriftlichen Materiales 
die Localkulte in den Stadten Sumir's und Akkad's festzustellen. 
Wir wenden dabei zunachst dem Kulte der weiblichen Gottheit 
unsere Aufmerksamkeit zu. 



I. Nachweis der RaMren in den Keilinsehriften. 



1. Die babylonischen Localkulte. 

a) Die Erdmutter und ihr Gatte. 

Eridu: Als Gemahlin la's, des Herrn von Eridu, wird in 
einem Hymnus an die Istar (K 4931 Rlickseite Z. 14; HAUPT 
ASKT p. 117; vgl. ZlMMERN BBPs. p. 35) die Damgalnuna 
genannt; sie wird daselbst bezeichnet als ama-es-^mag d. i. ,,Mutter 
des grossen Hauses"; sie ist die Damkina (BRtTNNOW 1125) und 
wird (II R 55, 530) bezeichnet als grosse Gattin (Weib, vgl. 

*) Diese Triade erscheint auch in dem Tractat Philipps von Macedonien 
mit den Karthagern (Polyb. VII 9, 23). Der Jatfitav KKQxn$ov(<av ist Tanit; 
flQKxkij? d. i. Baal Chamman und 3 IoAo? ist das griechische Substitut fur einen 
punischen Gott u. z. Esmun (BAETHGEN, Beitr. z. semit. Eeligionsgeschichte. 
Berlin 1888, 46). 

2 ) es = bitu = Haus: Sbl89,furdenWechselvonIundABvgl.IVE24,19b. 



BRtJNNOW 1 1 1 og : Dam-di= as-sa-a-su^ vgl. Z A 1 1 7 7) -(- Ideogra'mm 
fiir weibl. Scham, welches (ZiMMERN BBPs. S. 16 gala, guld] 
gleich rabu ist. Sie ist die Herrin der Erde (BRtJNNOW 11079: 
(ilu) Dam-ki-na =: (ilu) Bilit hi =. (ilu) Nin-ki). 

Lagas: Aus den Inschriften der Herrscher von Laga (Sir- 
btir-la ki] erfahren wir, dass man in Uruazaga (AMIAUD ZAII, 
288 halt dieses fiir einen Stadtteil von Sirburla) die Nin-uru- 
azag-ga d. i. Bau als ,,Mutterg6ttin" nav e^o/r^ verehrt habe, 
denn Gudea (H. Col. Ill, 2, AMIAUD ZA II, L'inscription H de 
Goudea) nennt sie ,,Mutter Bau" (iimu ilu Bau) ; grosse Mutter 
(ilu)- Bau umu gal II R i8a, 24 (HAUPT ASKT p. 69: K 246, 
Col. XXVI 2. 4). G^a-la-lama (SARZEC, Decouvertes.pl. 21 no. 4) 
nennt sie ,,Mutter (oder Nin) von Lagas". 

Als ,,Mutter von Lagas" erscheint auch eine Gottin Ga-sig(?)- 
dug (c Gudea F Col. I Z. 2; SARZEC 1. c. pi. 14). Dieselbe ist 
ubrigens nach II R 59 Rev. b, c, 27 gleich Bau, also nur eine 
Nebenfigur oder Spielart dieser letzteren. Gudea (E, Col. 4 Z. 1 2) 
nennt sie Nin-an-da-gal-ki ,,Herrin des grossen Himmels und der 
Erde". In einer anderen Inschrift (Gudea H, Col. I 5, AMIAUD 
ZA II 288) wird sie genannt Nin gi-gal d. i. hegallu (BRUNNOW 
4049, vgl. DAL 3 nor. 102) ein Synonym, von suku (Uberfluss, 
Fruchtbarkeit) ; sie wird (Gudea E) bezeichnet als ,,deesse qui di- 
rige les destinees de Girsu ki, deesse juge de sa ville, deesse 
amie des homines, (?) deesse du refuge (?) (A. AMIAUD ZA II 
290). Nin-ursag d. i. Herrin des Berges (d. h. des Erdberges) 
ist Mutter der Gotter und hat einen Tempel in Girsu (Y. LE GAC 
ZA VII L'inscription de la statue decapitee du Patesi de Lagasu 
Ur-Bau Col. Ill, 8), dieselbe ist die Bilit (JENSEN: Kosm. 207). 
Der Tempel, den ihr Nebucadnezar in Babylon baut, heisst I-mah 
(bit Nin-ursagga lib-la BabiliV R 34 Col. II 6). 

Mit Bau wurde identifiziert Gula (BRUNNOW 11145). Schon 
durch ihren Namen wird dieselbe als die ,,Grosse" nai ? s^o^v 
(BRUNNOW 11142/3) bezeichnet. Nebucadnezar I. nennt sie bilit 
rzibdti dannat Isara, Gula kal-lat I-sar-ra (Nebuc. Col. II 39 
KIB 3/1 171) grosse Herrin, die Gewaltige vonf-sara (d. i. der Erd- 
berg 1 ), die Braut von I-sara. Sie ist die Herrin der Gotter (BRUNNOW 
6431 = Bilit ili). Sie und Gula stehen zur Todtenwelt in Be- 
ziehung durch die Namen Nin-tin-duga, mubalitat mtti (BRUNNOW 
11084) ,,Lebendigmacherin der Todten". Gula hatte spater im 



babylonischen Pantheon die Bau ganz verdrangt) AMIAUD 
ZAII 291). 

Im Machtbereiche des Gudea lag .I-rim, dessen Localgottin 
nach Ur-Bau (Col. IV 8, ZA VII 130) durch AN-RI 1 ) bezeichnet 
wird, welches von Jensen (bei SCHRADER KIB 3/1 S. 20 A 4) 
In-na-na (Ninna) gelesen wird. Sie erscheint als strahlende er- 
habene Herrin, Herrin der Schlacht, wurde auch in Kis an der 
Seite des Gottes Za-ma(l)- ma(l) dieser letztere ist aber gleich 
Ninib (II R 57, 70) in einem Thurmtempel (II R 50, 12. I-ttr-sag- 
kalama IIR6i, 12. STRASSM. 2857) verehrt. Die Gottin AN-RI 
(In-nana) ist aber die Istar 2 ) (AL 3 no. 59; ZA I 65 A 2). In 
den Texten von Tell-loh wird auch haufig eine Gottin erwahnt, 
welche mit dem gleichen Ideogramme wie Ninive geschrieben 
wird (V R 23, b&ni-na-a = Ideogr. von Ninua). SAYCE (H. L. 
116 A i und p. 260) setzt Nina gleich Nana und betrachtet beide 
als dialectische Formen von Nin, ,,die Herrin", welches man zu 
Eridu eben Nina gesprochen habe. Diesem schliesst sich Y. LE 
GAC (ZA VII 142) an. Von Nin Mar (ki), erwahnt von Dungi 
(IR 2 no. 2 4) und Ur-Bau (Col. V 4 vgl. ZA VII 154), wissen wir 
nur, dass sie ,,altere Tochter der Nina" genannt wird und gleich 
der Bau- (Col. IV, 5) das Epitheton sal sag-ga ,,die Wohlthatige" 
gefuhrt habe. 

Sippar: Auf einem im Besitze MR. HAYES befindlichen Thon- 
tafelchen, welches von Sippar handelt, wird Z. 4 das Sippar des 

Y 

bamas genannt, da Z. 3 den Namen der Burg von Sippar angibt, 
so kann fur Z. 2 nur der Name der andern Halfte der Doppel- 
stadt, namlich das ,,Sippar der Anunit" erwartet werden (vgl. 

V 

LEHMANN. So-mass. II 38). Da finden wir nun das Ideogramm 
fur Sippar (UD. KIP. NUN), dann das Ideogramm, welches su- 
merisch IDIN, semitisch: seru gelesen wurde, nebst dem phonet. 
Complement na und schliesslich KI (postpon. Determinativ des 
Ortes). Das letzterwahnte Ideogramm IDIN-na driickt also das- 
selbe aus wie sonst Anunitum. Hiezu stimmt, dass auf einer 
Tempelliste (II R6i no. 2, 14) deutliche Spuren erhalten sind, die 
berechtigen, auch die Existenz eines I-IDIN-na genannten 



') ilu AN.EI = nin azag Nun-ki-ra (Ur-Bau Col. IV 8 ZA VII p. 130). 

2 ) Nebucadnezar sage auf einem Tkoncylinder des Brit. Mus. Col. I Z 8 (ABEL 
und WINCKLEE, Keilschrifttexte p. 33), dass er Sorge trage fiir die Heiligtiimer 
des (ilu) Za-ina(l)-ma(l) und der (ilu) I star, f olglich ist Istar gleich der AN-EI. 
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Tempels fur Sippar anzunehmen. Dieses Ideogramm IDIN (seru] 
wird gewohnlich erklart als Bezeichnung fur ,,Feld, Ebene, Steppe". 
Nun findet sich dieses Ideogramm verknupft mit dem Begriffe 
fur Lander (BRtrNNOW 4522; II R 17, iyef), dem fur pudenda 
muliebria (BRtTNNOW 10953: e-mu=.muru '=. murub, vgl. ibid. 
10941, vgl. DAW p. 241), erscheint an fiinf Stellen verknupft mit 
Bilit (II R 5 9, 10. 1. c. 1. ii [vgl. STRASSM. AV nr. 7250]. II R 
60, i5b, 20 b: Bilit saMdiru [vgl. BRtTNNOW 3686], vgl. STRASSM. 
AVnr. 2142 und IIR6o, i6a] STRASSM. 7250). Die Gottin Gula 
ist genannt NIN IDIN (III R 66 Obv. 130) und ebenso I-a der 
Gott von Eridu (TSBA VI p. 423 A 2). Dasselbe Ideogramm findet 
sich verbunden mit den Begriffen fur ,,Haus, Palast oder Tempel" : 
LGAL.IDIN [Thontafel Inschr. L 3 bei LEHMANN: Samass. AB 
VII II/I p. 2 1 Z. 6] ist ein Wohnort der Etar. I.IDIN wird haufig 
kustare (d. i. nach DELITZSCH ZA, I, 4 1 9 = Zelt) vorgesetzt. 

Es fragt sich nun ob man fiir diese so verschiedenartige Ver- 
wendung dieser Zeichengruppe mit den bisher als feststehend an- 
genommenen Sinnwerten ,,Feld, Ebene, Steppe" auskommen 
konne? Bilit die Gottin des Abendsternes, der fiir die Babylonier 
oberhalb der Wiiste stand, konnte mit dieser letzteren in Beziehung 
gesetzt worden sein, etwa so, wie sie als Gottin des Morgensternes, 
der oberhalb des ostlichen Berglandes erschien, ,,als Herrin der 
Berge" bezeichnet warden konnte (IIIR 53, no. 2 Z. 36 fig.). Wie 
aber kame I-a, der sar apsi, wie ein weiblicher Korperteil dazu, 
mit einem Ideogramm e verkniipft zu werden, welches ,,Ebene, 
Wiiste, Feld" bedeutet? Gliicklicherweise ist uns die Losung 
dieser Schwierigkeiten durch die Texte selbst an die Hand ge- 
geben. Das betreffende Ideogramm wird mit mdtdti verknupft, 
nicht etwa weil mdtdti eine Gesammtheit von ebenen Gefilden 
ist, sondern wie die beigefugte semitisch-babylon. (akkad.) Glosse 
(IIRi7, i7ef) rabtta lehrt unter dem Gesichtspunkt der GrOsse. 
Auch bei der Verbindung dieses Ideogrammes mit pudenda mu- 
liebria entspricht diesem Ideogramme (VR39, 43 a) ein semitisches 
rabu. Diese Stelle war bisher dunkel (vgl. JENSEN ZA, I, 394), 
umsomehr, als sich nebst dem erwahnten emu rabu auch ein 
emu sihru (II R 32, 70) erwahnt findet. Da die pudenda muliebra 
als pu (V R 39, 3 a, b, d. i. Offnung), sich bei emu sihru auch das 
Ideogramm fiir zikaru (mannlich) findet (vgl. DAW 240), so kann 
es nicht zweifelhaft sein, dass man mit emu sihru den mannlichen 
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Geschlechtsteil als ,,kleine Offnung" bezeichnet habe. I-a, der 
sar, apst (S 3 , 67 ; LEHMANN, Samass. II/I 1 7), wurde aber iiber- 
haupt als DINGIR NVN d. i. (ilu) rabu (BRUNNOW no. 2625, 
2628, 2629) als der ,,grosse Gott" bezeichnet, was uns nahe legt, 
auch IDIN, in der Verbindung mit diesem Gotte, einfach als 
,,gross" aufzufassen. 

Die Erklarung Delitzsch's von I.IDIN als ,,Haus -f- Wiiste, 
Zelt", an sich sehr ansprechend, ist nicht die einzig mogliche 
denn die Auffassung des I.IDIN als Haus -j- gross liegt ebenso 
nahe. BeiSanherib (VI. 43. BEZOLD bei SCHRADER KIB II, 1 13) fin- 
det sich ikallu si-ir-tu ipsit, dies deckt sich mit I.GAL.IDIN (mus"ab 
Ktar, Thontafelinschr. L 3 Samas's'. LEHMANN II/I p. 2 1, Z. 6) bedeutet 
aber sicher nicht ,,Haus der Wiiste"; Kugtare mit vorgesetztem 
I-idin kann nicht allein ,,Haus der Wiiste", sondern auch Haus 
-|- gross -|- Zelt bedeuten wie kultar sarrutt Konigszelt (Khorsab. 
129, 131. PEISER bei Schrader KIB, II, 7 o). 1 ) 

Dies eine steht fest, mit der Bedeutung gross" findet man 
bei alien angegebenen Verbindungen sein Auskommen. Die Ak- 
kader (im Sinne HAUPT'S) pflegten durchlDIN den Begriff,,Wiiste'< 
auszudriicken, welches die Semiten, wie das von HORMUZD RAS- 
SAM zu Sb i (Sm. 23) hinzugefundetre Fragment (vgl. HAUPT, ASKT 
IV, 1 8 6) lehrt, durch -idinu und si-e-ru wiedergaben. Da nun 
dieses si-e-ru (oder seru}, wie eben bewiesen wurde, die Bedeu- 
tung ,,gross" hat, da ferner das Ideogramm fur ,,gross", namlich 
MAH, welches die Bedeutungen rabu, rubu kuburu hat, gleich 
stm, ist (BRUNNOW 1033 ff.), so scheint eine Scheidung zwischen 
seru und sirtt im Sinne DELITZSCH'S (AG 7 5) nicht stattgefunden 
zu haben (vgl. den Wechsel di-i-nu, di-e-mi; ki-i-mi, ki-e-nu], 
es wurden beide dazu verwendet, den Begriff ,,gross" aus- 
zudriicken. Die Wiiste wurde mithin von den Akkadern einfach 
als etwas ,,Grosses" bezeichnet und IDIN selbst scheint diese Be- 
deutung gehabt zu haben. Unser Ideogramm nebst phonet. Compl. 
na, welches man als idin-na lesen mochte, ist nachIVR3, 32 a 
gleich si-eru, mithin nach unseren Ausfuhrungen als ,,gross" erklart. 
Damkina wird bezeichnet als Bilit -}- Haus (BRUNNOW 3209) -(- 

J ) vgl. sutari (kustari == kultari ,,Zelten"?) EB. SCHRADEB KIB III/II 
127. bit siri kultar sarriitisu (Samsi Eamman Col. IV, 44, ABEL bei 
SCHRADEB, KIB I 187); bit siri kultari musabisunu ina isati akrauma 
(Sanh. Prism. Inschr. Col. I, 76, BEZOLDKIB II 87). 
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idin-na (IIRsg, 43 Rev.). K 4931 wird sie genannt ama-e$-mah 
d. i. Mutter -j- Haus -j- gross. In diesen Gleichungen decken sich 
die letzten Begriffe: IDIN-^ = MAH. 

In diesem Sinne sind auch verschiedene Tempelnamen, wie 
I.GAL.IDIN (in Mil(?)kia vgl. LEPIMANN JW^/ Nachtrage), ferner 
I-GAL IDIN-na musab Is-tar (IRS no. 2} als ikallu -\- rabu und 
mithin auch der Tempelname in Sippar, von welchem wir ausge- 
gangen waren, als ,,Haus -}- gross" zu erklaren! Es folgt daraus 
aber weiter, dass die in Sippar verehrte Anunit durch (ilu) IDIN- 
na als die ,,grosse Gottin" bezeichnet wurde, ein Ergebnis, welches 
auch auf andere Art bestatigt wird, indem die Gottin Sippar's in 
der Schreibung (ilu) AA (von JENSEN Aja gelesen) als (ilu) GAL 
(IIR57. 1 8 a) bezeichnet ist. Aber auch die Bilit, Gula und la 
werden durch dieses Ideogramm als seru d. i. kubtwu (resp. in der 
Femininenform ka-ab-raf) bezeichnet. 

jr 

Im I-ulbar zu Sippar wurde die Anunit verehrt (I R 69, Col. 
III27). Sie ist identisch mit Istar, denn IIR49, 12 a b wird der 
Stern der Anunit der Gottin Istar gleich gesetzt. Wie der Hym- 
nus an dieselbe bei Nabonid (V R 64, Col. Ill 2 2, ABEL und WINCK- 
LER, Keilschrifttexte, p. 40) lehrt, wurde dieselbe als kriegerische 
Gottin verehrt. Der Schlusssatz : ,,welche bei Sonnenaufgang und 
Sonnenuntergang Huld ausiibt an meiner Seite", legt die Ver- 
mutung nahe, dass die Anunit in Sippar nicht allein als kriege- 
rische, sondern auch als Gottin der sinnlichen Liebe verehrt worden 
sei. Anunit, des Samas" Gemahlin, ist siderisch gleich der Venus 
als Morgenstern (LENORMANT Origin. II, 17. EB. SCHRADER 
ZDMG Bd. 27, 403; KAT 208). Der Venusstern bei Sonnen- 
untergang ist gleich: ,,Beltis unter den Gottern" (III R 53 no. 2 
v. 36, 37 vgl. DELITZSCH b. SMITH chald. Genes. 271). Auch im 
Hymnus an die Ktar (DELITZSCH AL 8 134, Z 19) wird durch: 

Istar, die Gottin des Abends (si-me-tan] bin ich. 

Istar die Gottin des Morgens (sereti] bin ich. 
auf den doppelten Wirkungskreis derselben hingewiesen. Die 
Gottin des Venusgestirnes wird mitRucksicht darauf (EB. SCHRADER 
KAT 2 1 7 9) als zin-ni-sa-at \istu samsi dribi . . . . d. i. als ,,weib- 
lich vom Untergange der Sonne [bis zum Aufgange] und 2) als 
zi-ka-rat \istu samsi dsi DU . . . . d. i. als mannliche, namlich 
vom Aufgange der Sonne [bis zum Untergange] bezeichnet. 

In Sippara und Larsa wurde an der Seite des Samas die Gottin 
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(ilu) AA (friiher malkat-u, jetzt von JENSEN Aja gelesen) in I-bar- 
ra verehrt (Nebucad. Grotefend Cyl. Col. II 40). Dieselbe wird 
Gottin der Menschen (IIR-57, 13 b fig. (ilu) A A sa nise), Herrin 
der Lander (d. i. des Erdberges) genannt, durch den Zusatz 
sa kune (1. c. Z. i4b) als Gottin der ,,ErschafFung, der Lebens- 
spendung" bezeichnet. Ja noch mehr, aus einem Zusatz 'ua (In- 
terjektion des Schmerzes ,,wehe" vgl. ZIMMERN BBPs. p. 32) 
schliesst LEHMANN (Samass. II/2 39, vgl. STRASSM. AV no. 4547), 
dass dieselbe ,,Wehmutter" (Elhel-3-via) gewesen sei. Im sumer. 

v> "**" 

Text der Bilinguis Samass, Z. 30 heisst sie Sir-nir-da, als solche 
filhrt sie den Beinamen Bilit tndtdti (II R 57, 32) wie die Ktar 
und wird ebenso wie die Ktar (S 954 Obv. i) durch sum. (dingir) 
SUD-ud-ANG wiedergegeben (vgl. ZAI 398 und A 2 1 ). 

Soviel aber steht fest, dass diese Gottin (Aja) auch als Bilit 
in Sippar verehrt wurde, wie abgesehen von den eben er- 
wahnten Pradicaten die Inschr. Nabopolassar's, betreffend den 
Tempel der Bilit zu Sippar (WiNCKLER ZA II 145, 172), direct 
bezeugt. Er nennt sich daselbst: Giinstlmg des Samag, der Ge- 
liebte der (ilu) AA und spricht dann im folgenden von der an 
Sama Seite verehrten Gottin einfach als Bzlit Sippar a bi-il-tim 
su-ur-bu-tim (Cylind. Nabop. Col. II Z. 7.). 

Die (ilu) AA ist von der Nana in Erech nicht verschieden. 
In K 4623, Riickseite Z. 5 und n (HAUPT ASKT, 122 Z. 5, u; 
vgl. ZIMMERN BBPs. 53) einem an die (ilu) A A gerichteten 

V" 

Psalme erscheint sie als die Gattin des SamaS und als solche 
des Anu, des letzteren Gattin war aber Nana von Uruk. In einem 
anderen Psalme (IV R 19 no. 3, Interlinear bilinqu. Fragments) wird 
sowohl von der Stadt Uruk, wie von I-ulbar (Tempel der Anunit 
von Sippar) als einer Gottin zugehorig gesprochen (IV Rig no. 
3, 47, 49: HAUPT ASKT 179, ZIMMERN BBPs. 74 2 ). 

Aus einer Inschr. Nebucad. (ABEL und WINCKLER, Keilschrift- 
texte S. 33 ff. Col. Ill 13) erfahren wir, dass in Sippar sich auch 



J ) Da in der Schreibung fur (nahar) Pur-rat IT. R 67, 19 (STRASSM. AV: 
7125) A gleich pur ist, demnach (mat) AA = (mat) PUR.PUE d. i. mat 
Akkadi, so kann (ilu) AA auch die Gottin bezeichnen als ,,die des Landes 
Akkad" vgl. Sin u bilit (mhz) Ak-ka-di (V R 55, Nebuc. I. Col. II 50; 
KIB 3/1 171). 

2 ) Zu Abu Habba wurde erne Istar-Statuette gefunden. Haar iihnlicb. 
einer Allongeperriicke, die Hande an den Briisten. TSBA VIII 1885. 
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ein Tempel I-ulla der Nin-karrak befunden habe. Besonderer 
Verehrung hat dieselbe sich nicht erfreut, denn ,,seit hoher Zeit, 
fernen Jahren" hatte man den Bau nicht in Ordnung gehalten. 
Der Tempel wurde unter den Tempeln der Gotter nicht genannt; 
Einkiinfte und Opfergaben hatten aufgehort. Nebucad. baut 
ihren Tempel in Sippar neu auf; ja, auch in Babylon (V R 34 
Col. Ill 5 flg.) errichtet er ihr I-fyarsag-illa (das hochragende Berg- 
haus ,,Tempel deiner Gattinschaft" 1. c. Z. 38). Er preist sie 
als Gottin, welche sein Leben schirmt, seine Nachkommen ge- 
deihen lasst; sie moge gewahren ein Leben ferner Tage, Genuss 
der Lebenskraft, Wohlbefinden des Korpers und Frohsinn des 
Herzens. 

Nippur. Diese Stadt erscheint in der altesten ideogr. Schrei- 
bung als IN.LIL ki BRtJNNOW 2877) d - i- O rt des Gottes IN.LIL. 
Schon dadurch ist zum Ausdrucke gebracht, dass der Haupttempel 
daselbst diesem Gotte als der eigentlichen Localgottheit geweiht 
war. Neben IN.LIL wurde sein weibliches Gegenstuck die 
NIN.LIL verehrt. Ur-gur von Ur (I R no. 8, 9, Inschr. 7, 8, bei 
SCHRADER KIB III/I S. 79) erwahnt NIN.LIL und IN.LIL.LAL 
(BRtTNNOW 2878). NIN.LIL und IN.LIL wurden von den Semiten 
mit ihrem Bil und der Bilit (vgl. BRtTNNOW 2878) identificirt. 

Bilit ist Erdmutter. In einem Hymnus (IV R 27, 26 27 a. 
JENSEN, Kosm. S. 186) wird dieselbe angerufen als: ,,grosse Mutter 
Bilit, Lebenskraft von I-sara, Lebensfulle von I-kur-ra, Zugeho- 
rige zu I-gig-zmu, Hehre von I-kiura". Sie ist also zunachst als 
Mutter-Gottin bezeichnet. Lst sie doch Mutter alles Lebendigen, 
die nach der Sintflut klagend ausruft: ,,Was ich gebar wo ist 
es"? Auf sie bezieht sich das Herodot. MvlLTva (= mualidtu = 
mualittit) Gebarerin (JENSEN, Kosm. 294 A). Auch die G6tter 
hat Bilit, die ummu ildni (LA YARD, cuneif inscr. 87; ABEL und 
WlNCKLER, Keilschrifttexte p. 7, Col. II Z. 12), geboren. Sie ist 
zu I-kur-ra und I-sara, beides Bezeichnungen fur den Erdberg, 
in Beziehung gesetzt. [Agum?]-kak-rimi bittet (JENSEN, Kosm. 



') Vgl. BRtJNNOW 7784 (ilu) u-tu = (ilu) AA sa sam6. Vgl. ZA 
IV 75: Samas ist IV JR 32, 33 biiit matati genannt (32, 8 a, 24b etc.). ,,An 
sich (SCHRADER) hat eine derartige geschlechtliche Differenzirung fiir die spatere 
Zeit nichts Auff alliges", vgl. die analoge Differenzirung der Istar-Bilit III R 53, 30 
dazu bereits F. LENORMANT, Magie (DA. Jena 1878 5. 117 fig.). Etwas Ur- 
epriingliches ist das aber jedenfalls nicht". 
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1 86 A) Bil und Bilit in I-kur mogen ihm em Lebensschicksal be- 
stimmen, beide Gotter hausen also in der Erde und deshalb auf 
der Erde speciell in Nippur in I-kur. Bilit heisst Hehre 
von I-ki-ura (d. i. Eingang zur Erde), ist aber auch Zugehorige 
zu I-gig-unu, dem dunklen Orte, d. h. sie ist auch mit dem Todten- 
heim in Verbindung gebracht (vgl. nom. pr.: Ur-Bilit tmiballitat 
mttuti. Beitrage zu Ass. II S. 187 Col. II, 44). 

Wir wissen bereits, Bilit wurde durch IDIN (BRtiNNOW452i) 
als die Grosse, d. i. ka-ab-rat bezeichnet. Analog wie Anunit [(ilu) 
AA, IDIN-na], die Grosse, einen Tempel in Sippar bewohnt, der 
schlechthin ,,der Grosse" genannt wurde, durfte 1-kur, das Heim 
Bilit der Grossen auch den Begriff ,,gross" ausgedriickt haben: 
Wir haben gesehen, dass IDIN auch als Bezeichnung fur ,,Land" 
und ,,Berg" (bamati) verwendet wird. Wir wissen, dass KUR 
das Ideogramm fur ,,Land" und ,,Berg" ist, zwischen den Sinn- 
werten beider Ideogramme liegt also eine Ubereinstimmung 
vor. Nun findet sich mit sadu an zwei Stellen ein links- 
stehendes ga-bi-ri verkniipft. An erster Stelle (II R 38, 72, 
vgl. V R 1 6, 12) wird es vor matum genannt, worauf dann eine 
Reihe von Landernamen folgen. Da matum sowohl appellativisch 
fur ,,Land" im Allgem einen, als auch fur ,,das Land" d. i. Assyrien 
oder Babylonien gebraucht werden konnte, so k6nnte an erster 
Stelle gabiri sowohl ,,Berg" tiberhaupt, als auch ,,den Berg" xar 5 
s^oy^v (nach JENSEN ,,Berg der Sintflut") bedeuten. An der zweiten 
Stelle (II R 50, 56) werden dem assyr. sadu andere, einer fremden 
Sprache entlehnte Begriffe gegeniibergestellt: kur, ursang, e und 
gabiri. kur, ursang sind ganz allgemeine Bezeichnungen fiir 
den Begriff ,,Berg"; durch e wurde ,,Berg" als ein umschlos- 
sener Raum, als bitu (STRASSM. AV. 1260) oder nach JENSEN 
(ZK II, 17) als receptaculum aquae bezeichnet. So viel wir 
wissen ist nur ein Berg von den Babyloniern als ,, Wohnort und 
Wasser be halter" aufgefasst worden und dies ist der Erdberg, das 
Heim der Bilit, Damkina's,- der ama es-mag ,- Bil's und f-a's. 
Durch KUR wurde der Erdberg bezeichnet (BRtJNNOW 7392), 
aber auch als KI.A, d. i. Ort des Wassers (BRUNNOW 9836), er- 
scheint irsitu ideographiert. Nach den Forschungen JENSENS (Kosm. 
i86ff. 189, 194) ist I-kicr eine Bezeichnung sowohl fur irsitu, wie 
fur ,,Gott" uberhaupt, ist also gleich AN, dieses aber ist (nach 
BRtJNNOW 442) gleich seru d. i. nach den bisherigen ErOrterungen 
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gleich ,,gross" kuburu =. IDIN. Ga-bi-ri ist also verglei- 
chen wir den Anfang mit dem Schlusse der Kette gleich 
IDIN d. i. gab. bir! BRtJNNOW 3240 findet sich gu- (Gunu 
= gu, BRtJNNOW 3202) bar-ra si-e-ru. Nun wird verstandlich, 
weshalb Bilit in babylonischen Busspsalmen (HAUPT ASKT 1 1 7 
Z. 12, ZIMMERN BBPs. 80) als dimmer gu-bar-ra bezeichnet wird, 
auf welches dann noch GAB.BIR-na KIT (d. i. wohl gleich sa 
bamdti oder gross oder Erdberg) folgt. Der Erdberg wie die 
Gottheit, welche in demselben wohnend gedacht wurde, ist also 
als kuburu von den Babyloniern bezeichnet worden, wie eine 
Gleichung (STRASSM, AV. no. 4468) 1-kur = ku-bu-ru (vom 1 
sind nur die zwei letzten Keile sichtbar) ausdrucklich lehrt. 

Die Erdmutter Bilit, ihr kosmisches und irdisches Heim 
werden einfach als ,,gross" bezeichnet. Der Tempel der Bilit, 
welcher (vgl. JENSEN, Kosm. pp. 186, 196) 1-kur hiess, wird bei 
Nebucadnezar (EIH Col. IV, 4) als I-mah (d. i. Haus -}- gross), 
die denselben bewohnende Gottin einfach als MAH bezeichnet 
(vgl. OPPERT E.M. II 297: 1. MAH bit [ilu] NIN MAH). 

Ein anderer Tempelname ist I-ursag- kur-kur-ra (IR 35, 
no. 3, 23). Mit diesem darf man jedenfalls der Idee hach den 
Tempel I-ursag-gal-kur-kur-ra vergleichen, welcher von Asur- 
banipal vollendet wurde. Als Prototyp dieses lokalen I-ursag- 
gal-kur-kur-ra existierte aber im Glauben der (Babylonier?) As- 
syrer, ein kosmischer desselben Namens. Nach JENSEN (Kosm. 
205 flgd.) steht es fest, dass Ursag kur-kur-ra ursprunglich und 
eigentlich die Erde bezeichnete als einen Berg (1. c. S. 207), kur- 
ku-kur-ra wird (I R. 35 no. 3, 23) als sa-at matati d. i. als Berg 
der Lander erklart. Es ist nur fraglich, ob die (Babylonier) As- 
syrer kur-kur-ra auch wirklich gesprochen haben?! 

Gegen diese Annahme spricht a) das einen umschlossenen 
Raum darstellende Ideogramm kuru, welches mit KUR, dem Ideogr. 
furBergetc.wechselt(IIR48,29. g; BRUNNOW 10162), wurde mit fol- 
gendem phonetischen Complement ra nieht kura, sondern kabam 
(BRtJNNOW 10181) und kabru (BRtJNNOW 10182) gelesen. Dasselbe 
Ideogramm doppelt gesetzt, wurde nicht kur-kur, sondern ebenfalls 
kabbaru (BRtJNNOW 10211) und die gleiche Ideogrammverbindung 
-J- ra einfach kabbaru (BRtTNNOW 10181, IV R 9, 19 a) gelesen: 
denn beide Ideogramme sind thatsachlich gleich rabu (II R 44, 
3c! BRtTNNOW 10200). Das Abstractum nam kur-ra oder nam 



17 

/ 

kur-kur-ra ist gleich kabrutu (HAUPT, ASKT p. 137; VR 20, 22 c). 
Si kur-kur-ra ist im Assyrischen einem sa karni kabbaru (vgl. 
F. LENORMANT, TSBA VI p. 144) gleich gesetzt. b) kur-kur-ra 
ist (BRUNNOW 10162; IV R 20 no. 2, 9) gleich mdtdti. In 
II R 17, 17 (BRUNNOW 4522) findet sich nun die Gleichung 
,,{rabita) IDIN mdtdti". An Stelle des rechtsstehenden mdtdti 
kOnnen wir mit Riicksicht auf IV R 20 no. 2, 9 auch kiw-kur- 
ra einsetzen; wir erhalten auf diese "Weise auch graphisch dar- 
gestellt, dass kur-kur-ra gleich sei gab-bir, gabiri, siru, kuburu, 
irsitti Begriffe, welche alle der Glosse rabtta entsprechend, die 
Bedeutung ,,gross" haben. 

In-lil-la (In-lil-lal) ist (I R 4, XIV i ; Z. i, 2) genannt lugal kur- 
kur-ra.. Seine Gemahlin, die Nin-li-lal, ist (IV R I 310, 32) ebenfalls 
als kur-kur-ra-kit d. i. Bilit mdtdti bezeichnet. Bil und Bilit er- 
scheinen hiedurch als Herren der Lander resp. des Erdberges. 
Der erstere wird direct nach seinem Wohnsitz sadu rabu genannt, 
d. h. er wird mit der Erdberge identifiziert : sadu rabu bil mdtdti 
dsib I-ursag-gal-kur-kur-ra (Sargon, grosse Prunkinschrift 175 

BRtTNNOW 7414). 

Auch Agur 1 ) und Ramman kommt diese Bezeichnung zu. 

Das Gotterpaar von Nippur hauset also im Erdberg; dieser 
wird als kuburu, d. i. der ,,Grosse", und nach ihm auch der Tern- 
pel in Nippur Ikur, wie die Bewohner desselben, die Erdmutter 
mit ihrem Gatten als die Grossen xar 5 e^oyfy d. i. ka-ab-rat (BRtTN- 
NOW 10181) und kabru genannt. 

Ur. In dieser Stadt war der Localgott bezeichnet als (iht) 
uru-ki d. i. (BRUNNOW 6453) u-tu na-an-na-ku, (BRUNNOW 6454) 
Nannaru, Na-an-nar. Die Zeichengruppe uru-ki wurde aber auch 
Innanna*} und Nanna gelesen. Es werden also hierdurch Nan- 
nar, s ) d. i. der Sin der Semiten, und Innanna, Nanna, die spatere 
Gottin des Venussternes, als Localgottheiten von Ur bezeichnet. 

^ Ramman = umun od. mun c gar-sav-va; inulu 'gar-sav-va = 
galu, gulu 'gar-sav-va (d. i. grosser Berg: sadft rabu; ZIMMERN, BBPs. 19). 
Asur sad A rabA (Prisma Inschr. Sancli. Col. I, 10). Kossaisch .= bur-ias 
d. i. bil matati, womit nach K 2100 Obv. Col. I, 21 (PSBA XI p. 173) 
Earn man gemeint ist. 

2 ) vgl. JENSEN bei SCHEADER KIB 3/1, p. 20 A 4 ibid. 77 und ZA.1 57 ; II 309. 

8 ) vgl. Nannar bilit matati Grenzstein no. 103, Col. IV, 18, KIB 3/1 163. 
In spater Zeit schuf man dem Monde ein weibliches Gegenstiick, wie dem Anu 
die Antu; vgl. auch ilu AA sa sam (BRUNNOW 7784). 

Priedrich, Kabiren. 2 
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Inanna, Nanna, die weibliche Localgottheit von Ur, wird auch 
Nin-gal, d. i. ,,die Grosse", genannt. Bur-Sin nennt (Dingir) 
Nin-gal die Mutter von Ur (ama Ur-(ki)-ma, I R 5 no. XIX 
Col. II 7. 8; Backstein aus Mugair). Nur-Ramman baut dem 
Nannar und der Nin-gal in Ur Tempel (i R 2 no. IV, Thonkegel 

v 

aus Mugair). Gungunu lasst Sama, den Sprossling des Nannar, 
in Kis-sir-gal (d. i. ein Tempellocal in Ur) geboren werden von 

V* 

der Nin-gal (I R 2 no. VI). Nabonid nennt SamaS ebenfalls 
Spross des Sin und der Ningal (ABEL und WlNCKLER, Keil- 
schrifttexte pag. 42 Col. Ill, 12). ,Ein zu Mugair gefundener 
Backstein lehrt uns, dass Nabonid I-nun-mah inmitten von I-kis- 
sir-gal fur Nin-gal, seine Herrin, gebaut habe (I R 68 no. 6). 
Als Gattin Sin's erscheint Nin-gal bei Nabonid: ,,dessen Geschick 
Sin und Nin-gal im Leibe seiner Mutter zu koniglichem Geschick 
bestimmten" (ABEL und WlNCKLER, 1. c. pag. 40, Col. I, 4; gr. 
Cylind. aus Abu Habba); ferner: ,,Die Hand Sin's und Nin-gal's"- 
(1. c., Col. II, 1 6); ,,Sin und Nin-gal" (I R 36 Z. 62). ,,Nin-gal, die 
Mutter der grossen G otter, moge vor Sin, ihrem Liebling, aus- 
sprechen" (1. c. Col. II, 37). Die Erdmutter von Ur wird also 
ebenalls ,,die Grosse" genannt. 

Nabonid baut I-nun-mah fur Nin-gal, seine Herrin (I R 68 
no. 6). Von Kurigalzu wurden in Mugair Backsteine gefun- 
den, auf denen ein I-gal-mah (vgl. t-gal-IDIN (gab-bir), Thontafel- 
inschr. L 3 , Samass. LEHMANN II/i p. 21, 26) erwahnt wird (I R 4, 
XIV, 2 Z. 7). Kudurmabuk und Rim-Sin, welche ihre Bau- 
thatigkeit fast ausschliesslich dem damals in Trummer liegenden 
Ur zugewandt hatten, erwahnen eine Gottin Nin-i-gal nin-gal, 
d. i. Herrin des grossen Hauses, die grosse Herrin (Mitt, des ak. 
Orient. -Vereines zu Berlin, I, S. 17). Dieser Tempel, bei dem 
das ,,Grosse" durch seinen Namen in so pragnanter Art zum Aus- 
drucke gebracht ist, kann nur die zikkurat, der Stufenturm von 
Ur gewesen sein, von dem heute noch Trummer stehen. Nabonid 
berichtet, dass er die zikktirat I-gis-sir-gal sa kirib Ur wieder her- 
gestellt habe und teilt uns bei dieser Gelegenheit mit, dass Ur-uk 
(d. i. Ur-gur) den Bau begonnen, dessen Sohn Dungi ihn voll- 
endet habe (die Ideine Inschr. aus Ur I R 68 no. i, Col. I, Z. 6 
bis 1 2). Thatsachlich hat man in den untersten Stockwerken des 
Ruinenhugels von Mugair Backsteine mit der Legende des Ur- 
gur, dariiber solche seines Sohnes Dungi, gefunden. Ur-gur 
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riihmt sich, dem Gotte Lugal-dingirini (d. i. der Mondgott) deri 
Tempel Nun-mah ur-sag-gim, d. i. ,,bergesgleich", gebaut zu haben 
(IV R 35, I, Z. 5 7; vgl. indes zur Lesung und Erganzung KIB 
III/ 1 79). Dungi riihmt sich, er habe I-ursag gebaut (I R 2 
no. 2). Ur-gur, der den Bau der zikkurat nicht vollendet hatte, 
spricht von I-nun-mah als einem ,,bergesgleichen" ; Dungi, der 
Vollender des Baues, nennt I-nun-mah direkt I-zwsag, d. i. ,,Haus 
des Berges". Beide Bezeichnungen decken sich, denn ursag ist 
kur gross = mah. Gemeint ist damit ein Tempel, der 
ahnlich wie I-ursag kur-kur-ra, den ,,Erdberg" vorstellen soil. 1 ) 
In dieser den Erdberg darstellenden zil&urat werden verehrt die 
Nin-gal (Nabonid baut I-mm-mah fiir Nin-gal; I R 68 no. 6 
Z. 2, 4, 5), aber auch die mannliche Gottheit von Ur: Ltigal- 
dingirini?) Als,,Haus desGottesNANNARU"erscheint eine zikkurat 
(BRtiNNOW 6457), also der Stufenturm von Ur. Die Nin-gal ist 
aber von Nabonid der Etar gleichgesetzt: Sin bit Hi u (ilu) Is- 
tar (Name der Gottin etwas undeutlich in I R 69, Col. I 2i) 3 ). 
Sie ist gleich der Innanna und Nana, wurde als Erdmutter ver- 
ehrt und als ,,Grosse" naif s^ox^v d. i. als Kabire bezeichnet. 

Uruk: In I-an-na wurde neben Anu Is-ta-ri verehrt (K. 
4623 Riickseite Z. 10, n bei HAUPT ASKT 122 if., ZIMMERN 
BBPS. 53); vgl. I-an-na Mt (ilu) fs-tar sa Uruk (VR 34 Col. II, 
Z. 33; STRASSM. AV 3920). AN.RI nin 1-an-na (IV R 39, 3, Z. 
i, 2); Nanna, Ninni, Islar (Nana) [nach IR 65 Col. II, 52, wo 
das fiir die Gottin gesetzte Ideogramm (vgl. BRIJNNOW no. 
3046 if.) die angefiihrten Werte hat]. Na-an-na-a (VR i Col. VI, 
107). In einem Hymnus wird sie gepriesen: ,,O Ktar, du 
Gebarerin der Gotter, die zum Vollzuge fiihrt die Befehle Bil's, 
die du das Gras aufspriessen lassest, Herrin der Menschheit, 
SchSpferin aller Dinge, Erhalterin (eigentlich Rechtleiterin) aller 
Kreatur. Mutter Ktar, deren Macht kein Gott nahe kommt, grosse 
Herrin (biltum sur-bu-tum), deren Gebot machtig ist, ein Gebet 
will ich sprechen". (K. 4931 Vorderseite, Z. 6 flgd. b. HAUPT 

J ) Vgl. HE, 50, 13 I kur mah = zikkurat I-ursag-kalam-ma. 

2 ) Entsprechend dem Lugal-dingirini nennt Nabonid den Sin: Herrn der 
Gotter von Himmel und Erde, den Konig der Gotter iarri ilani ilani sa 
ilani (I E 68 no. 1 Col. I 29). 

8 ) PEISER bei SCHKADER KIB HI/2 80 ubersetzt : Ehrfurcht vor Sin, dem 
Herrn der Gotter und Gottinen. 

2* 
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ASKT p. 1 1 6. ZIMMERN, BBPs. S. 33, vgl. JEREMIAS Izdub. bei 
ROSCI-IER, Lex.) Sie wird als Venus foecunda verehrt. Aus der 
II. und VI. Tafel des Nimrod-Epos geht namlich klar hervor, dass 
ihr zu Ehren in Uruk Hierodulen-Kultus getrieben wurde. 
,,Die Priesterinnen heisen kizireti (die verderblichen, vgl. hebr. 
akzar. Deut. 32, 33) oder harimdti (die Bestrickenden) oder iihati 
(wohl mit ahu Netz zusammenhangend ; auf der II. Tafel im Sing, als 
Eigennamen gebraucht) und werden als Gefahrtinnen der Gottin 
gedacht. Ein Frgmt. K 2619 nennt Erech die Wohnung Anu's 
und IStar's, die Stadt der kizireti, harimdti [u uhdtuj, deren 
Handen Istar den Mann ubergeben und zugezahlt hat. Jede 
Buhlerin heisst kadistu (,,die Geweihte") scil. der Gottin Ktar, die 
gewissermassen als ' Gottin der Preisgabe selbst kadistu genannt 
wird (JEREMIAS Izd. 1891 S. 59 flgd.). Auf gleiche Weise wurden 
verehrt die Gottin von Nippur, und Bau, Gula, Gasig-dug, Inana 
in Lagas wie die Funde der Expedition PETERS (vgl. ZA VI/3, 
5> 333) beweisen. ,,Small clay images of the goddess holding 
her breasts, or sukling a babe, exhibiting also the sexual parts 
were numerous. Besides this, phalli were scattered every where, 
of every material and size, and constituting a complete series, 
from an actual representation of the male organ down to the 
conventional nail-like inscribed cones, of which such quantities 
have been found at Warka and Tel-loh. These cones have been 
found built into a wall; not merely thrust in with the heads vi- 
tible on the outside, but lying in every position among the la- 
gers of bricks. At Niffer we never found the phallic emblems 
. built into the walls and the were as numerous on other parts 
of the ruins as on the temple". 

Schon zur Zeit Gudias hatte sich die Vorstellung ausgebildet, 
dass der Erdberg von sieben concentrischen Mauern umgeben 
war. Istar muss sieben Thore der Unterwelt passieren, um zur 
NIN.KLGAL zu gelangen. Erech, die Stadt der Ktar, und der 
Stufenturm dieser Stadt fuhren nun Namen, welche auf obige 
Vorstellung hinweisen; wie namlich die Stadt Erech gipar-j(ki) 
hiess, d. i. ,,Stadt mit den sieben inneren Abteilungen", so hiess 
der Thurmtempel dieser Stadt ebenfalls ,,1-gipar-J" , d. i. ,,Tempel 
mit den sieben innern Abteilungen" (vgl. JENSEN, Kpsm. 163 175, 
BRtJNNOW no. 669 6/7). Das Zeichen fur die Zahl sieben ist 
sowohl gleich U-ru-ug, als auch gleich kissat^i, d. i. Welt (BRUN- 



21 

NOW 12205, 12210). Es wurde also der Wohnort Ktar's, das 1st 
Uruk in weiterem Sinne, im engeren Sinne ihr Tempel, mit dem 
Erdberge verglichen. Istar von Uruk 1st also ebenfalls, wie Bilit 
von Nippur, Nin-gal von Ur, Damkina von Eridu, Bewohnerin 
des Erdberges. Nin AN.RI ist nin kur-kur-ra I R 5 XVII, Z. i, 
2, vgl. Nini 'nin ursag, aber auch Nini AN.KI (git) (LENOR- 
MANT, Textes inedits, no. 70, Col. II, Z. 6). Auch die kos- 
saische Gottin Mirizir, welche der Gottin Bilit gleichgesetzt 
wurde, ist Erdmutter, denn miri ist gleich Bilit ; zi-ir in mi-ri-zi-ir 
ist gleich Erde (DELITZSCH, Koss. 25). 

In dem babylonischen Busspsalm K 4623 (bei HAUPT, ASKT 
p. 123), welcher, wie die Unterschrift lehrt, an die Gottin A A 
gerichtet ist, wird diese (Riickseite Z. 5) bezeichnet als Gattin 
des Samas; ibid. Z. n wird Anu als ihr Gemahl genannt, folglich 
ist " (ilu) AA der Gottin von Uruk gleichgesetzt. Ebenso wird 
IV R 19 no. 3 (vgl. ZlMMERN, BBPs. S. 74, Z. 47 und 49) die 
Stadt Uruk und Sippar (I-ulbar) als einer Gottin zugehorig be- 
trachtet. *) 

Babylon : Wohl der alteste Tempelbau Babylons war I-sagila, 
in welchem Marduk das Heiligtum I-kua (I R 51 no. i, Z. 17), 
Sarpdnttii das Thor hilisud bewohnte; das letztere wird bezeich- 
net als bdbii kuzbu rapsu Subat Sarpanilum (V R 34, Col. I 49, 
vgl. I R65, Col. 131; ABEL und WINCKLER, Keilschrifttexte S 34; 
Col. I Z. 30). kuzbzi sargub 1st das Wort fur Geschlechtskraft, 
Geilheit, Lebenskraft (IV R 18 no. 2. Revers. 38 39; 56 57, sa 
ku-uz-ba], ist (= ilu II R 48, 28 a, b) ein Attribut der Gottheit, 
als der zeugungskraftigen. Sarpdnitu wurde also in I-sagila, wie 
in Uruk, Nippur, Lagas etc. als Venus foecimda durch Prosti- 
tution verehrt. Sarpdnfat, ist Muttergottin (Iriia sar-rat patikat 
nab-ni-ti V R 66, Col. I, 2 1. Transcript). I-ru (vgl. BRUNNOW 5855, 
5856) aus A-ru bedeutet die ,,Samenschafende", davon Arzla = 
,,meine liebe Ant" (JENSEN bei SCHRADER KIB 3/1 200, vgl. 



^ Da nun aber die (ilu) AA (nach BRUNNOW 6844) gleich ilu GAL, so 
wird auch die von Singasid (I R 2, no. VII 1. Von der Bowariehruine in Warka) 
und in der XII. Tafel des Nim rod-Epos ' (HAUPT in Beitr. z. Assyr. I/I S. 59, 
Z. 27) erwahnte Nin-gul (gul Zeichen no. 232 bei AMIAUD und MECHINEATI, 
Tableau compart, vgl. BBUNNOW no. 8950), obwohl dieses Ideogramm nicht den 
Werth ,,gross" besitzt, wohl aber gal auch gul (JENSEN ZA 1 191, BBPs. 16) ge- 
sprochen wurde, von der Nan a nicht verschieden sein. 
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TIELE ZA VII 80). Sirua, Gusia (Gasrua), Nanai(a), Ammd 
sind semitische Hypokoristica von einem sumerischen Namen der 
Bilit-Istar. Sarpanitu ist von sarpti abgeleitet, womit urspriing- 
lich jedes Edelmetall, Gold, Silber bezeichnet werden korinte, 
nach JENSEN (bei SCHRADER KIB 3/1 22 A) wird sie so, als 
Gottin des Tagesanbruches, als die wie Edelmetall strahlende 
bezeichnet. 

Borsippa: In I-zida werden als Localgotter Nebo und 
Nana verehrt (I R 65 Col. II 18). . 

Kutha: Im I-sid-lam wurde an Seite Nirgal's die Nin-ki- 
gal (Allatu,. II R 59, Rev. 33, a, b, c, d. i. die Gewaltige. DAW 
487, Laz] verehrt (I R 65, Col. II, Z. 36, 37). Schon durch den 
Namen ,,Herrin des grossen Ortes" wird die weibliche Gottheit, 
wie Damgalnuna zum Erdinnern in Beziehung gesetzt. Spater 
wurde sie ausschliesslich als Gottin des Totenreiches verehrt. Der 
Aralu wurde ja als Berg gedacht (Khorsabad. 156; Journ. asiat. 
ser. VI 1863. BOTTA). Dass ubrigens das Gotterpaar von Kutha 
ursprtmglich eine den ubrigen conform e Machtsphare hatte, zeigt: 
Nirgal Laaz Hani sa sanfe tt, irsitim (STRASSM. AV 4678) und 
Eigennamen wie: Nirgal-ah-iddin (STRASSM. AV 6322), Ntrgal- 
banumt, (1. c. 6326), Nirgal-zir-ibni (1. c. 6333), Nirgal-zir-iddina 
(1. c. 6334). 

Nin kigal bewacht im Erdinnern, ihrem Heim, den von sieben 
Mauerringen umschlossenen Quell des Lebens. Sie hat also das 
Mittel, zu beleben, in ihrem Besitz, wird also, ,wie alle bisher be- 
sprochenen Typen der Erdmutter, auch urspriinglich eine Wieder- 
beleberin der Toten gewesen sein. Wie Nin kigal mit Riicksicht 
auf den Erdberg, ihr Heim, so wurde auch Nirgal (V R 46, 6 c, d, 
wo er lugal fDIN-NA genannt wird [wobei man nach den bis- 
herigen Ergebnissen allerdings nicht mehr an ,,Genlde" zu denken 
notig hat]) als der ,,Grosse" bezeichnet. 

Wir haben die Machtsphare der weiblichen Localgottheiten 
im einzelnen charakterisiert und gesehen, dass eine strenge Schei- 
dung dieser Gottinnen, hinsichtlich ihres gottlichen Wirkungs- 
kreises, nicht moglich sei. Die gewonnenen Anschauungen laufen 
uns in eine einzige zusammen, und dem Babylonier ging es nicht 
besser, auch er konnte die einzelnen weiblichen Localgottheiten 
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von einander nicht scheiden und identifizierte dieselben unter 
einander. 1 ) 



') Die Gottin Ericlu's, bei welcher man noch am ehesten auf rein sumerischen 
Charakter schliessen konnte, ist der Bilit von Nippur, der AN.KI, d. i. Istar 
und mithin der Asera-Astarte, der Gottin der Kanaaniter, gleichgesetzt: Dam- 
kina = DAM.BI.SAL (II B 55, 53d), dieses nach II E 59, 6 Obv. = NIN. 
LIL.LAL (d. i. aber Bilit von Nippur: IV B I, Col. Ill, 31, 32). VgL BRUN- 
NOW 11079: Damldna Bilit ki; Nin-ki. NIN.A-ZAG.NUN.KI.EA (d. i. 
die glanzende Herrin von Eridu, welche wohl nur Damkina sein kann) ist nach 
Ur-Bau (Col. IV, 8, ZA VII 130) die AN.EI; diese aber ist (I E 5, XVII, 1, 2) 
gleich der Nin kur-kur-ra, also gleich der Bilit, der Nin-lil-lal kur-kur- 
ra (IV E I, Col. Ill, 31, 32) AN.EI ist aber auch. gleich Istar (vgl. DAL 8 
nor. 59, ZA I 65, A 2. ABEL-WINCKLER, Keilschrifttexte, p. 33, Col. I, Z. 8: 
Istar und AN.EI = Gattin des Za-ma-ma). Dieses Ideogramm AN.EI er- 
scheint auch in den Tafeln von Tell el Amarna, wo es zur Bezeichnung der 
Asera verwendet wird: ,,Da es eine kanaanaische Gottheit AN.EI so wenig giebt 
wie eine solche des Namens Dirigir-ri, so driingt sich die Vermutung auf, dass 
der Tafelschreiber mit jenem bekannten Ideograrnme fiir die babylonische weib- 
liche Hauptgottheit eben die entsprechende kanaanaische weibliche Hauptgott- 
heit bezeichnet babe, d. i. Aschera-Astarte" (ScHRADER ZA III 364). Von 
den in Lagas verehrten Gottinnen istGa-sig-dug= Bau (II E 59 Eev. b. c 27). 
Bau = Gula (BRUNNOW no. 11145, 11074, 11084 etc). Nach III E 66, 13 c 
Obv. ist Gula NIN.GAB.BIE, fuhrt also das gleiche Beivvort wie Bilit. Sala, 
welche wie Bilit und Damkina NIN.TIG.IDINA.ldt (Herrin des grossen Hauses) 
DAM.BI.SAL" (II E 59, 43, Eev. a,b,c) genannt wird, ist III E 67, 52 c, d, f, 
als Gemahlin Eammans, des mulu oder gulu-ur-sag (II E 59, Eev. 42 a, b, c), 
durch Sala sa sad& (Herrin der Berge, d. i. Erdberg), ebenso wie Bilit (vgl. 
JENSEN, Kosm. 207) und Damkina der Nin-ursag gleichgesetzt (II E 55, 3 a). 
Das Ideogramm fiir Ur ist insohriftlich gleich Inn anna, Nan a, und ist nach 
JENSEN (bei SCHRADER KIB III/l, 20 A 4; .112 A) gleich der AN.EI und 
wie wir gesehen haben gleich der Nin -gal. AN.EI ist (1 E 5, 17) wie 
Bilit gleich der Nin-kur-kur-ra. Die Gottin von Ur ist Is-tar (I E 69, 
Col. I, Z. 21: Sin bil ill u (ilu) Is-tar; vgl. ABEL und WINCKLER, Keil- 
schrifttexte p. 33, Col. I, Z. 8, wo die Gattin des Z am am a sowohl Is-tar wie 
AN.EI genannt wird). Es ist also fnnanna, Nana = AN.EI = Nin-gal 
= Bilit. Die Gottin von Uruk ist genannt Istar (K 4623, Eiicks., Z. 10, 11: 
Is-ta-ri; V E 34, Col. II, Z. 33), AN.EI (nin I-an-na IV E 39, 3, Z. 1, 2), 
Nanna, Ninni, Istar (Nana) (nach I E 65, Col. II, 52, wo das fiir die Gottin 
gesetzte Ideogramm [vgl. BRUNNOW no. 3046 ff.] die angefiihrten Werte hat), 
Na.-an-na-a (V E I, Col. VI, 107). Die Gottin von Uruk ist nach K 4623 
(Eiicks. Z. 5 und 11) und IV E 19, no. 3, Z. 47 und 49 der Gottin von Sippar, 
der (ilu)AAundAnunit gleichgesetzt: (ilu) AA ist gleich Bilit (ZA II 172, Col. II, 
Z. 7), gleich der Istar (ZA I 398). Es ist also Istar AN.EI = Nanna, 
Ninni = (ilu) AA Anunit. Die Gottin Babylons fuhrt Beinamen der 
Bilit-Istar (JENSEN b. SCHRADER KIB III/l, S. 200 A ft; vgl. Nin-lil airua 
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Der Babylonier kennt nur eine weibliche Gottheit. Der 
Assyrer unterscheidet zwar eine Istar sa Arbaihi und eine Istar 
sa Ninua, bei dieser Unterscheidung nach den Kultstatten wird. 
indes die Einheit des Kultgegenstandes ebensowenig preisgegeben, 
wie bei uns, wenn wir von einer ,,Maria im Schnee" im Gegen- 
satz zu anderen Marien sprechen; das Volk kann nattirlich 
wie iiberall schliesslich zu roheren Auffassungen und Diffe- 
renzierungen fortschreiten und fortgeschritten sein (SCHRADER 
Z A III 359). Dass man sich dessen in Babylonien wohl bewusst 
war, zeigt der Umstand, dass man iiberall, wo Gott und Gottin, 
Gotter und Gottinnen in enger Verbindung mil einander genannt 
sind, fur den Begriff ,,Gottin" das Wort ,,Istar" gebraucht. Na- 
bonid stellt (I R 69, Col. Ill, 63) alien mannlichen Gottern (Plur.) 
die Ktar im Sing: ilt u istari gegeniiber. An ein Versehen 
(DAW p. 407) kann hierbei nicht gedacht werden, denn auch 
bei Nebucadnezar (V R 34, Col. II, 54) findet sich: ma-ha-zi 
ildni. u (ilu) istar (vgl. auch Assyrian Hymns, BRUNNOW ZA 
IV 247, Z. 30). In den babylonischen Busspsalmen (HAUPT, 
ASKT 115, K 1 01, Vorderseite Z. 14, ZIMMERN BBPs. 9) wird 
in der allgemeinen Bezeichnung fiir Gott und Gottin diese letz- 
tere einfach als Istar bezeichnet: ilisu u Istarsu. Wir haben 
also fiir alle urspriinglich politisch selbstandigen Stadte Babylo- 
niens den Kult einer Gottin erwiesen. *) 

Diese von den Babyloniern verehrte weibliche Gottheit ist 
eine Erdmutter, d. h. i) sie wohnt im Erdberg*}, ist die personi- 



ru-bat i-la-a-ti bilit istarati [Samass., LEHMANN L 4 . Col. I, Z. 6]). Die 
Gottin Istar ist aber gleich der Bilit Gula [K 4931, Z. 12. HAUPT, ASKT 
116, ZIMMERN, BBPs. 33 ummu Istaritum = Bilit Gula (0. c., Z. 13)]. 

J ) ,,Depuis les temps les plus remits elle (Istar) a eu des sanctuaires presque 
partout, depuis Erekh jusqu'a Ninive, et de meme que chaque ville e"gyptienne 
avait son Hathor particuliere, il n'y avait, a ce qu'il ne me scmble pas de ville 
chaldeenne ou assyrienne de quelque importance ou Istar ne fut pas ador^e" 
(La deesse Istar. C. P. TIELE, Actes du sixieme congr. intern, d. oriental. 1883 
a Leide. Leide 1885, II sect, se'mitique, p. 495.) 

2 ) Damkina [Damgalnuna] ist ama-es-mah: Mutter des grossen Hauses 
(K 4931, Eiickseite 14; HAUPT, ASKT, S. 117. ZIMMERN, BBPs. S. 35); sie ist 
die (ilu) Mlit bit GAB.BIE. na, d. i. Herrin des grossen Hauses (BRUNNOW 
no. 11025), sie ist durch Bilit Ki, Ninki (BBUNNOW no. 11079) bezeichnet 
als Herrin der Erde, sie wie f-a wohnen im absu, der sich als nakbu 
in das Innere hinauf erstreckt. Auf diese Vorstellung weisen auch die andern 
Namen der babylonischen Gottin, wie: Nin-ursag (Ur-Bau. ZA VII, 129, 
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fizierte Erde selbst; 2) dieselbe wird bezeichnet als Mutter 1 ), 
d. h. als Gebarerin von Allem bdndt kdldme (K 4931, Vorders. 
Z. 10), daher auch bdndt ildni (1. c. Z. 6), d. i. Gebarerin der 



Col. Ill, 8), d. i. Herrin des Erdberges; Nini nin ursag (LENORMANT, Textes 
inedits no. 70, KIB HI/2 99), JBilit ursag kalama (BRUNNOW no. 11058), 
Nin Nana [AN.EI] nin kur-kur-ra (1 E 5, XVII). Nin kur-kur-ra 
Bilit matati (IV E 1, 31 c, 32), (ilu) AA bilit matati (II E 57, 32). f-kur 
ein Tempel in Nippur, aber auch eine Bezeichnung fur Erdberg als Haus 
-|- gross ist das Heim der Bilit, welche von Samsuiluna (KIB 3/1 133, Col. 
II, 14) ebenfalls als Nin-ursag bezeichnet wird, ebenso bewohnt die AN.EI 
(d. i. Inn anna, Nanna, Nin-gal, Istar) von Ur den Tempel I- ursag 
(I E 2 no. 2) auch f-gal-mah (I E 4, XIV 2) genannt; auf gleiche Weise werden 
assyrische Tempel I-ursag-kur-kurra genannt, welche ebenfalls den Erdberg 
vorstellen. Bau in Girsu bewohnt In-ninu; ni-in-nu (V E 37, Col. II, I6a) 
ist gleich kissatum, d. i. Welt, vgl. Gula kal-lat I-sar-ra (VE 55, Col. II, 
39), vgl. STRASSM. AV no. 3928 is-ta-ri-tum inairsiti. Wie also das kos- 
mische Heim der babylonischen Gottin der Erdberg ist, so fuhren auch ihre 
Tempel Namen, die auf den Erdberg Bezug haben. 
J ) Die babylonische Gottin wird 

a) Mutter genannt: ama (dingir) Bau (GudeaH, AMIAUD, ZAII Col. Ill, 2) 
(ilu) Bau umu rabu (K 246, Col. XXVI, Z.4; HAUPT ASKT S. 96, Z. 24); 
Ga-sig(?)-dug: Am Sir-bur-la (ki) (SARZEC, Decouvertes pl.14); Nin- 
gal: ama Ur-ki-ma git (I E 5 no. XIX, 7,8) ; ummu Istaritum (K. 
4931 beiHAUPT, ASKT 116, Vorders. Z. 12), Bilit ummu rabitum (IV 
E 27, 26 27 a); Nin-lil ummu rabitu (Samass., LEHMANN S. 23, L 4 , 
Col. I, Z. 6)MuAwr (JENSEN, Kosm. 294 A), Ettel&via (ilu) AA, STRASSM., 
AV, no. 4547). 

b) Mutter der Gotter: Nin-ursag ama dingir-ri-ne-ra (Ur-Bau 
Col. Ill, 8, ZA VII, 129. Istar: banat ilani (K 4931 Vorders. Z. 6 b. 
HAUPT, ASKT 116); Nin-gal ummu ill rabuti (ABEL u. WINCKLER, 
Keilschrifttexte p. 41, Col. 11,37); Nin-in-na(?) banit ilani (Beitr. z. 
Assyr. II/I 258 if. Col. .II, 52); Biltu hi-ir-ti Bil ummu ilani (ABEL 
unrl WINCKLER, Keilschrifttexte p. 7, Z. 12), Bilit um ilani rabuti 
(V E 1 : Col. X, 26). 

c) Mutter der Menschen: Ga-sig(?)-dug: dumu tu-da (dingir) Ga- 
sig(?)-duga-gi (Gudea D Col. I, 17, 18, SARZEC, Decouvertes pi. 9); a-na 
(ilu) Nin-[ur-sa-g] ummi banitija (SamsuilunaCol.il, 14beiScHRADER, 
KIB 3/1 133); sa Nin-in-na(?) u-sar-ri-hu nab-nit-su (Beitr. z. 
Assyr. II/I, 258 ff., Col. II, 52); Nin-mah: ina ki-ir-bi-it pi-ri-'-ia 
sa-al-mis su-ti-si-ri ta-li-it-ti (PSBA XI, 426, Col. II, 14); Nin- 
gul ama a-ni-ir (IV E 35, 2). 

d) Mutter der Vegetation: Bau: nin g'igal i. e. hegallu (suku = 
- Uberfluss, GudeaH, Col. I, 5; AMIAUD Z A II, 288); (ilu) AA: sakune 

(IIE57, 14); Istar: banat kcalame (K 4931, Vorders. Z. 10, b. HAUPT, 
ASKT 116), musesat urkite (1. c. Z. 8). 
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Gotter, aber auch der Menschen und Thiere (vgl. JEREMIAS, 
Vorstellg. pp. 17, 19), der Vegetation muses at iirkite. In der 
Erde ist das Todenreich, deshalb ist sie auch Gottin des Todes, 
der Unterwelt, der Vernichtung alles dessen, was sie geschaffen, 
aber auch Wiederbeleberin alles dessen, was in die Unterwelt 
hinabgestiegen ist. 1 ) Sie ist wie Diva Astarte (PLAUTUS> 
Mercator, act IV) 

hominum deorumque vis vita, salus 

rursus eadem quae es pernicies, mors interitus. 

Sie ist sowohl durch ihren Namen 2 ), wie durch jenen ihres 
Wohnortes 3 ) als die Grosse wr s^oy^v, d. i. als Ka-ab-rat be- 
zeichnet worden. 

Man kann noch einen Schritt weiter nach riickwarts machen 
und die Vermutung aussprechen, es miisse eine Epoche in der 
Entwicklung der religiosen Vorstellungen in Babylonien gegeben 
haben, in der man die Erdmutter als einzige Gottheit verehrt habe. 
Dem Erscheinen und Verschwinden der Vegetation hat ja der 
Naturmensch zuerst seine besondere Aufmerksamkeit zugewendet 
Aus der Erde kommt die Pflanzenwelt, in dieselbe kehrt sie zu- 



') ist in Beziehung zur Todtenwelt gesetzt: Gula: Nin-tin-duga^bi- 
il-tum mu-bal-lit-ta-at mlti (IV E 19, I. Eev. 7, 8); Bilit: simat 
1-giguni (IV E 27, 26 27a), vgl. nom. pr. : Ur- bilit-muballitat mituti 
(Beitrag z. Assyr. II 187, Col. II 44). 

2 ) Gula ist gleich rabu, surbu (BRUNNOW no. 11143, 11144, vgl. HOM- 
MEL, Sem. 381 A*). Bilit ist gleich Nin-mah (ZA I 42, vgl. BBUNNOW 1050) 
= seru (II E 59, 10, 11 ; II E 60, lob, 20b; 1. c. 16, vgl. STRASSM. AV7250, 2142). 
A nun it ist gleich seru (als GAB.BIE-na); (ilu) A A ist gleich (ilu)GAL (II E 
57, Obv. 18 a, b, vgl. bi-il-tim su-ur-bu-tim (ZAII 172, Col.II, Z. 7). AN.EI 
(Istar, Innanna, Nana) ist gleich Nin-gal (I E 5, no. XIX, Z. 7, ABEL 
und WINCKLER, Keilschrifttexte, p. 41, Col. I,Z,4, Col. II, Z. 16, 37). Dasldeo- 
gramm MAH (BRUNNOW no. 1033) ist gleich rabti (BRUNNOW 1045), rubu 
(1. c. no. 1046) slru (1. c. 1047), kuburu - (1. c. 1041). Da nun seru, wie ich 
nachgewiesen, ebenso wie slru ,,gross" bedeutet, so kann also auch seru als 
kuburu oder durch eine andere entsprechende nominale Form des Stammes 
'OS wiedergegeben werden, ebenso das Ideogramm GAL, welches gleich ist rabu, 
rabitu, rubu (BRUNNOW no. 6815, 6847, 6849). 

3 ) Bilit bewohnt in Nippur I-kur; I-kur ist aber eine Bezeichnung fur 
den Erdberg und Gottheit uberhaupt, d. i. kuburu und seru (=: ilu: BRUN- 
NOW no. 442). Nin-ursag bewchnt I-mah (V S 34, Col. II 6). Nin-mah 
hauset in 1-mah (EM 676 British Museum, vgl. KIB 3/2 67), Gula in f-gula 
(ABEL u. WDSTCKLER, S. 33 ft, Col. II 44, 47), Anunitin rgab-bir-na(IIE61, 
no. 2, 14). 
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ruck. Die Erdmutter war friiher da als alle Gotter, aus sich 
gebart sie, die ummu ilani, erst das mannliche Prinzip der Zeugung. 
Sie 1st also ursprunglich als androgyn 1 ) gedacht. Indem man 
sich den Vorgang des Werdens im Naturleben nach dem Vorbilde 
irdischer Zeugung zu erklaren suchte, gab man spater der Erd- 
mutter eine mannliche Gottheit an die Seite, die aber eigentlich 
ursprunglich ihr Sohn ist. Dieses mannliche Prinzip erhielt in 
einigen Stadten fruhzeitig sideralen Charakter, wurde in Larsa 
und Sippar zum Sonnen-, in Ur zum Mondgotte, wahrend in Uruk 
der.Himmel an-na der Erdmutter als Gatte beigesellt wurde. 

Bil aber und la haben ihren Charakter als Erdgottheiten 
behalten : 

I-a ist ein Gott, der, wie Bil, im Erdinnern hauset und zur 
Vegetation in inniger Beziehung steht. Er hauset mit seiner 
Gattin im absu. Es ist dies zunachst die Wassertiefe, auf welcher 
der Erdberg gleich einem umgekehrten Boot (Diod. II, 31), gleich 
einer Kalotte schwimmend gedacht wurde. Vergessen wir aber 
nicht, dass dieses Gewasser auch als nakbti, den Hohlraum der 
Erde erfullen musste. Die Quellen der Flusse werden als Aus- 
fluss des nakbu, und deshalb I-a als (ilu) nakbu (BRUNNOW, no. 
1504) und lugal id-da (d. i. sar ndri] Konig der Strome (II R 
55, 23) betrachtet, als solcher wird I-a, der (ilu) btl irsiti (II R 
55, 17), mit der Fruchtbarkeit unmittelbar in Verbindung gebracht. 
Wenn namlich I-a seinen nakbu offnet, so hat dies grosse Frucht- 
barkeit zur Folge: (es) ward das Getreide ftinf Ellen hoch in 
seinen Ahren, ward die Ahre 5 / G Ellen lang, gelang die Ernte, 
wucherte das Korn, liess der Rohrstand bestandig emporschiessen, 
liessen die Baumpflanzungen die Frucht uppig werden, hatte das 
Vieh beim Werfen Gelingen (V R I, Col. I, 45 ff.). I-a wird be- 
zeichnet als Herr des Lebens (I-a bil balati II R 55, 45) und der 
Geburt (I-a sa nabniti 1. c.) und fuhrt als solcher den Beinamen 
Nu-dim-mut (II R 58 no. 5, 54). Er ist Herr der Menschheit 
(bil teniseti : Samass. LEHMANN, L 4 ), er wird genannt ,,Urquell, 
welcher alles hervorbrachte" (BEITR. z. ASSYR. II/1, 258 fF.jCol. Ill, 5). 
Ja im Laufe der Zeit wird I-a, wie fast alle semitischen Gotter, 



J ) vgl. IVE1, 25-28b, wo In-Bil und Nin-Biltu beide Vater Mutter, 
am -a (Mutter Vater) = abu- ummu (Vater Mutter) des Inlil genannt 
werden (JENSEN, Kos. 192). 
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zum Sonnengotte, der, wie Ra, auf seiner Barke den Himmels- 
ocean durchschifft. In einem alien Hymnus (vgl. TlELE, Gesch. 
520) heisst es, dass sein Boot das Herz erfreue beim Anbruche 
des Tages! Er wird also mit Recht in spaterer Zeit in Nord- 
Babylonien (vgl. HOMMEL, Semiten 375 A) (ilu) I-a sa same u 
[irsiti] (II R 58, 52, vgl. 1. c. 18, I-a bil same -irsitim} genannt. 

I-a war also, wie Damkina, im Laufe der Zeit vollig semiti- 
sirt worden. Die mit der Erdmutter in Verbindung gesetzte 
mannliche Gottheit wurde als ,,gross" VMT&,oyj(v bezeichnet: 

Wir wissen bereits, dass I-a als Gott des nakbu (BRUNNOW 
1504) bezeichnet wurde. Das Ideogramm fur nakbu (BRUNNOW 
no. 1482, 1520) ist aber nach BRUNNOW 1530 gleich seru! I-a 
ist aber, wie er gleich NUN (d. i. rubu, rcibu, BRUNNOW no. 2625, 
2628, 2629) wirklich gleich I-a IDIN (TSBA VI, p. 423 A 2), 
fur letzteres Ideogramm habe ich im Vorausgehenden die Be- 
deutung ,,gross" erwiesen, welches Ergebnis bestatigt wird, indem 
das Ideogramm fur nakbu, vermoge der Vorstellung von diesem 
auch fur Bansur (BRUNNOw 1479), d. i. Opferschiissel (vgl. II R 46, 
51 e,i-=passuru Akkadu), welche etwa die Form einer Kalotte 
hatte, oder aus zwei aneinander gefugten Kalotten bestand (vgl. 
die Form des Ideogramms, ahnlich den von SCHLIEMAMN ausge- 
grabenen dinac, af.icpiKi'7cehkov Homer's, vgl. S. BERTIN, TSBA 
VIII, p. 270, 236), gebraucht wurde und einem linksstehenden 
Ka-ab-ru (vgl. STRASSM. AV 3999), sodann (STRASSM. AV 6436, 
II R 23, 1 6) auch einen nu-un-nu gleichgesetzt wurde. Ebenso 
wird auch In-lil-lal (d. i. Bil), durch das gleiche Ideogramm 
(BRUNNOw, no. 1497) als (ilu) kabru bezeichnet. 

Auch Ami, welch er (II R 54, no. 4) (ilu) Ikur; (II R 19, 43, 44) 
(ihi) Kab-du genannt wird, ist da I-Kur = Kuburu, da Kabdu 
(dugud) = KUR (BRUNNOW 10183) = Kabdru, Kabru, .rabbutu 

v 

(BRUNNOW 10208), (ilu) Kabru genannt worden. Samas, der 
Localgott von Sippar und Larsa, erscheint in der Relief-Legende 
(VR 60) als (ilu) gal, ist mithin ebenfalls (ilu) Kabru! 

b) Die ; ,jugendlich" gedachte Gottheit. 

Die Sculptur, selbst der altesten Zeiten, nimmt Bezug auf 
ein Verhaltnis der Erdmutter zu einem geliebten mannlichen 
Wesen, welches als ,,Kind" dargestellt wurde. 



29 

So finden wir bei MENANT (Cylindres de la Chaldee, Fig. 104) 
die Abbildung einer Frau, welche vor einem Baume sitzt und ein 
Kind auf den Knien halt (vgl. PERROT und CHIPIEZ, Hist, t, II, 
p. 679). In der Collection de Clercq 1 ), pi. IX, Fig. 83, findet sich 
das gleiche Motiv (aus Erech). Hier aber ist das weibliche 
Wesen durch ihren Kopfputz als Gottin vollkommen gekenn- 
zeichnet; auf ihren Knien halt sie einen bartigen Zwerg. 

Im Louvre (Collection de M. DE SARZEC; vgl. Gazette ar- 
cheolog. 1886, t. XI, p. 13. LEON HEUZEY: La plus ancienne 
sculpture; vgl. FR. REBER, ZA II, 1887, S. 3) befindet sich ein 
Basrelief, welches auf das gleiche Verhaltnis Bezug nimmt: Auf 
den Knien einer Frau befindet sich eine kleine Gestalt; letztere 
ist etwas oberflachlich ausgefiihrt. Haar und Gesichtszuge sind 
nicht angedeutet; man erkennt indes den runden Kopf, den spitzen 
linken Ellenbogen, den an die Brust angezogenen Vorderarm. 
Alles lasst auf die Darstellung eines Kindes schliessen, welches 
auf den Knien der Gottin steht oder als nahe bei ihr befindlich 
auf dem Hintergrunde abgebildet war. Offenbar diesem Kinde 
reicht sie einen dreieckigen Gegenstand, der etwa als Blume, 
Fruchf, Kuchen, oder als Vase mit irgend einem Getranke auf- 
gefasst werden kann. 

Zu Niffer (Nippur) hat die letzte amerikanische Expedition 
zahlreiche kleine Thonbilder der Gottin gefunden: ,,smal^ clay 
images of the goddes holding her breasts or sukling a babe'' 
(PETERS, ZA VI, 333)2). Bei LAYARD. (vgl. RIEHM, H. W. I, 
S. 113) findet sich die Abbildung einer nackten weiblicheri Figur, 
durch ihren Kopfputz als Gottin gekennzeich.net, welche zwischen 
den Briisten eine kleine Gestalt halt. Eine ahnliche Figur be- 
findet sich auch in den konigl. Museen zu Berlin. Aber auch 
den Phonikern war das Verhaltnis der Erdmutter zu einem Kinde 
Gegenstand bildlicher Darstellungen. Auf Cypern fand sich: ,,A 
headless female terracotta figure, seated on a chair (the high 



') Catalogue me"thodique et raisonne" etc. Public" par M. DE CLERCQ et 
MENANT. Paris, Leroux, 1888. Vgl. ZA V, 1890, p. 318. W. H. WARD: ,,of 
the two Cylinders of Erech, no. 83, representing a goddess mother and her 
child in her lap, for which type three or four beautiful archaic exemples ar 
known, greatly provokes curiosity" . . . 

2 ) vgl. konigl. Museen, Berlin : Babylon-Saal, Schrank H 2, 2408 : ,,Frau 
ein Kind saugend". 
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back of which is brocken away) with a footstool and holding on 
her lap a little puppet-like child. The child, which has none of 
the proportions of a baby, but resembles a diminutive full-grown 
man is especially archaic in appearance. His head is the best 
finished part of the work, which is otherwise of the ordinary 
heavy style". Auf einer Vase (Gazette arch. V, PL 3; vgl. MILCH- 
HOFER S. 78) findet sich die gleiche Abbildung, das Kind aber 
ist stierkSpfig (vgl. PHILO bei Euseb. praep. evang. I, 10, 31, ed. 
DINDORF). Es handelt sich bei diesen Darstellungen der phci- 
nikischen und babylonischen Kiinstler um eine weibliche Gottheit, 
welche nur die Erdmutter sein kann, die mit einem gottlichen 
Kinde inVerbindung gesetzt wurde. Wenn nun MEN ANT meint: 
the extant mythological texts afford us no explanation of what 
looks like an Egyptian subject (ZA V 1890, 318. W. H. WARD), 
so bin ich doch anderer Meinung. Es giebt eine ganze Reihe 
von keilinschriftlichen Angaben, durch welche babylonische Got- 
ter als ,,Kind", ,,Sohn", ,,Erstgeborener" der Erdmutter bezeichnet 
erscheinen. 

Nebo wird genannt: erhabener (grosser) Sohn (aplu si-i-ri], 
erstgeborener Sohn des Marduk, Spross (i-lid-ti) der Irua (VR 
66, Col. I, 1 6); Sohn I-sagil's, erstgeborener Spross Marduks, Kind 
der Irua, (1. c. Col. II, 4), furstlicher Sohn (Nabu aplu asaridu 

V 

1. c. 22); des Marduk herrschgewaltiger Sohn (LEHMANN, Samass. 
L 4 16), sein richtiger Sohn (Nabu a-bi-il~su ki-i-nim. WINCKLER 
bei SCHRADER, KIB 3/2, 25). Der wichtigste Tempel Baby Ions 
war I-sagila; in demselben wurde neben Mardtik und Sarpanit 
als deren Sohn Nebo verehrt. I-sagila enthielt nebst I-kiia, dem 
Heiligtume Mardziks, und dem der Erdmutter geweihten There 
hili-sud (V R 34, Col. I, 49) ein besonderes Heiligtum Nebos; 
dieses hiess, wie in Borsippa, I-zida (ABEL u. WINCKLER, Keil- 
schrifttexte S. 33 ff., Col. I, 31) und war, wie hili-sud, ein Thor- 
bau. 1 ) 

Nin-ib, der im Namen Nmib-apil-I-Jatr (I R 15, Col. IV, 55) 



l ] Da es (Nebuc. II. grosse Steinplatteninschrift Col.II, 30) ausdriicklichheisst: 
In L-sagila, dem Palaste seiner Herrschaft, unternahm ich Ausstattungsarbeiten, 
und I-kua (1. c. 43), b ab Hili-sud (1. c. 51) erwahnt . wird, so kann mit 
bab f-zida 1-sag-ila (1. c. 52) nur das Thor I-zida von I-sag-ila, nicht 
aber das Thor von I-zida und f-sagil (H. WINCKLEB bei Schrader KLB 3/ 2 
p. 15) gemeint sein, da der Text erst Col. Ill, 36 von Bauten in Borsippa handelt. 
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Sohn von 1-kur genannt wird, heisst (IV R i, Col. Ill, 33, 34) apil 
I-sara und (I R 29, 16) binut I-sara. SamSi-Ramman nennt ihn 
den Erstgeborenen Bil's, den Beistand der Gotter, seiner Erzeu- 
ger, den Spross I-sara's, den Herrschersohn, den Nachkommen 
der Got tin Martu (d. i. die Erdmutter des Westlandes Sala. 
I R 32, Col. I, 15 ff.). Er wurde in Nippur im Tempel des Bil 
und der Bilit, in I-kur verehrt (/ (ilu) Nin-ib sa In-lil-(ki) II 
R 6 1, 50: Fragments of tablets relating to Babylonian Temples 
no. 5) und ist Sohn des Bil (apil Bil V R I, Col. IX, 84). 

In Borsippa, wo Nebo und Nana als Localgotter verehrt 
wurden, baut Nebucadnezar II. einen Tempel, der dem (ilu) TUR-I 
bestimmt war (SxRASSM. AV 517). Die Ideogramme, durch 
welche diese Gottheit ausgedruckt wurde, bezeichnen die Begriffe 
,,klein (Sohn) -j- Haus". Dieser ,,Kleine" war aber besonders stark, 
er zerbricht die Waffen der Feinde (OPPERT, EM II, 303 ff., Col. IV, 
48). In der Parallelinschrift (V R 34, Col. II, 26) finden wir an 
Stelle des TUR.I einen Gott TUR-LIL-IN, von dem ebenfalls 
geriihmt wird, dass er ,,zerbreche die "Waffen der Feinde". Wir 
haben hier ebenfalls das Ideogramm fur ,,klein, Sohn". Die fol- 
genden Zeichen scheinen versetzt zu sein 1 ), es soil vermutlich 
heissen In-lil Der Sohn In-lil's (d. i. Bil) ist Ninib, der Gott des 
Kampfes. 

Singasid hatte sich in Uruk, welches ausschliesslich dem 
Kulte der Nana geweiht war, einen Palast gebaut (/-gal I R 3, 
no. VIII, 2), dessen Trummer noch vorhanden sind (vgl. HOMMEL, 
Sem. 462). Er nennt sich dumu (dingir) Nin-gtd (I R 3, no. VIII i) 
und baut das I-anna, welches bekanntlich der Tempel der Nana 
und des Anu war. Als Gatten der Nin-gul nennt SingaSid den 
Lugal-ban-da, dem Kulte beider errichtet er, als er an Lan-na 
baute, I-kan-kal (IV R 35, 3). TUR.DA (gemass VR 38, Obv.I, 
19 ab), ba-an-da (cf. VR 23, 33 b, 38 d bandu], bezeichnet einen 
Gegensatz odef Erganzung (JENSEN, Kosm., 78 A, vgl. KIB III/I 
31, A**); banda ist gleichgesetzt (vgl. BRUNNOW no. 4135 ff., 
STRASSM., AV 9056) du-mu, da-ad-d^u, si-ih-ru, ser-u und sid-du\ 
durch die drei ersten Bedeutungen ist fur banda als Sinn: ,,Sohn 
und klein" erwiesen. Banda (TUR.DA) ist mit Gold und edlen 



a ) Aknliche graphische Spielereien finden sich erwahnt DAW, S. 317 und 
no. 12238 und 12239. 
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Metallen in Verbindung gesetzt. Er 1st Gott ,,Gold" (ilu 
HA.GI.TUR.DA II R 58, no.- 6, 66). Nach II R 51, i Obv. n 
wissen wir, dass das Goldland in der Unterwelt zu suchen sei: 
sadu A-ra-lu lup-sur mat hu-ra-si. Lugalbanda ist also eine als 
,,klein" gedachte Gottheit, welche zu Nana in geschlechtlichem 
Verhaltnisse und zur Unterwelt in Beziehung stehend, von Anu, 
dem Herrn des Himmels, aber verschieden, als sein Gegenstiick 
(banda) gedacht wurde. Derselbe wird aber von Du ' -uzu-Tammuz 
nicht verschieden sein, von dem es im Izdubar-Epos heisst: ,,dem 
Gemahl deiner Jugend (Nana's) verursachst du Weinen Jahr um 
Jahr" (vgl. JEREMIAS, Vorst. 41). Wie Du-'-uzi-zuab gleich dem 
Du'uzu (Tammuz), so kann Ningirsu, der Gott von Girsu, der in 
den Texten von Tel-lob eine so hervorragende Rolle spielt von 
Ninib und Tammuz nicht verschieden sein: 

Wie Lugalbanda ist der fur Uruk bezeugte Du-'-uzu, Herr 
des Todtenreiches (IV R 27, 3 a = u[mu]n Arali] und halt sich 
dort auf (IV R 31, Col. II, JENSEN, Kosm. 225); IV R 27, no. i 
findet sich eine Todtenklage fur Tammuz: ,,O Hirte und Herr 
Tammuz" heisst es da Gemahl der Is"tar, Herr der Unterwelt, 
Herr der (Wasser-) Wohnung, Hirte, ein Samenkorn bist du, das 
in der Furche kein Wasser trank, dessen kimmatu auf dem Felde 
keine Frucht bringt, ein junges Baumchen, das nicht an einen Bewas- 
serungsgraben gepflanzt ward, eine Pflanze, die in der Furche kein 
Wasser trank. Auch IV R 30, no. 2 ist ein Klagegesang an Tammuz, 
wie JENSEN (Kosm. S. 197, A. 3) unabhangig von DELITZSCH 
(Worterbuch, S. 153) erkannt hat: er ging, stieg hinab (?) ent- 
gegen der Unterwelt, er hat sich gesattigt, der Sonnengott liess 
ihn verschwinden (JENSEN, 1. c. S. 226) zum Lande der Todten, 
mit Wehklage ward er erftillt an dem Tage, da er in grosse Triibsal 
fiel (JEREMIAS b. Roscher, Lex. S. 808). Es kann demnach von 
Du-'-uzu nicht bezweifelt werden> dass er urspriinglich der Gott 
der Fruhlingsvegetation ist, die in seinem Monate dem Tammuz 
Du'uzu hinstirbt, weshalb dieser dann in die Unterwelt hinabgeht 
(JENSEN, 1. c. 480). In Sippar wurde neben Samag und (ilu) AA 
ein Gott Bu-ni-ni^} in 2-kur-ra, vermutlich einem Teile von I-ul-bar 



*) STRASSM. ZA IV, 113: Inschr. Nbp. 2.0.9, Z2: Bu-ne-ne-ibni 
apil Am-me-ni, ibid. Bev., (Bu-ne)-ne-ukin. 4. Inschr. Nbp., 7. 1. 5 
(ibid. S. 116): Liste verschiedener Gewander f fir' die Goiter Sam as, (ilu) A A, 
Bu-ne-ne. 8. Inschr. Nbp. II, 12. 13 bitu (ilu) Samas, (ilu) Bu-ne-ne 
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(Br. M. 81, 7i, 9 [B. i], Col. I 30, vgl. KIBIII/2, 109. VR 60, 
Col. V, 5. Col. VI, 7) verehrt. Alle drei werden bili purussi, d. i. 
Herrn der Entscheidungen (1. c. Col. VI, 48) genannt. Von Tam- 
muz-Du'uzu wird er nicht verschieden sein, denn Sin-iddina 
nennt SamaS und'Tammuz in einem Athem (DELITZSCH, Beitr. 
I/ 1, 301, Col. II, 14). 

Ur: I R 2, no. VI i wird Samag genannt, Hirte, Sprossling 
des Nannar (assyr.: ri'u ilitti Nannar\ Kind (TUR), geboren von 
der Nin-gal. Nabonid nennt Samas ebenfalls si-it lib-bi (Spross) 
$a (ilu) Sin u Nin-gal (ABEL und WINCKLER, Keilschrifttexte, 
p. 42, Col. Ill, 1 2). Es ist also hierdurch auch fiir Ur der Kult 
einer Gottheit erwiesen, welche als Kind der Erdmutter bezeich- 
net wurde. 

In Agane (woferne dies von Sippar der Anunit verschieden 
ist, vgl. DELixzscH-MtJRDTER 2 , 1892 und H. WINCKLER/ Gesch. 
1892 5, 32, wurde neben Ktar in einem StufFenthurm Du'uzzi- 
Tammuz verehrt (II R 50, 10 1. SU.GAL = zifc-fcuratum (iht>) 
Tur-zi; 1. c. Z. u, dto.: Agand kf). 

Eridu: Als Sohn I-a's erscheint II RS 6, 33 -(-38 Dwmizi- 
zuab (TUR.ZI.ZU.AB), derselbe durfte in Eridu neben f-a und 
Damkina verehrt worden sein, denn fiir Girsu, dessen Konig 
Gudea (B, Col. VIII 48, SARZEC, Decouv. pi. 16 ff.), den IN.KI 
(d. i. f-a) erwahnt, wahrend Ur-Ningirsu (SARZEC Decouv, pi. 37, 
no. 8) sich Opferpriester des IN.KI nennt, lasst sich die gleiche 
Triade nachweisen. Ur-Bau erwahnt Tempel des Dumuzi-zuab 
(ZA VII 127 ff., Col. VI, 8), des IN.KI (1. c., Col. IV n, 12) und 
der NiN-URSAG (1. c. Col. Ill, 8), welche ja von Damkina nicht ver- 
schieden ist. In der II. Col. derselben Inschrift erscheint diese 
Triade in etwas veranderter ausserer Form. Ur-Bau nennt die 
AN-RI, welche Col. VI, nin azag Nun-ki-ra (strahlende Herrin 
von Eridu) genannt und offenbar mit Damkina identifizirt ist 
an zweiter Stelle den L^^gal Gisgala und endlich Dumuzi- 
zuab. Ur-Bau berichtet in derselben Inschrift, dass er I-Gisgal 
fur die AN.RI erbaut habe (Col. IV). Der Gott Lugal 
Gisgal muss also der Gatte der AN.RI, der Herrin von Eridu, 
mithin I- a sein. (Dahingestellt muss bleiben, ob Gisgal ein 
Tempel- oder Stadtenamen sei; Jensen [bei Schrader KIB 3/1 23] 

ilat Bllit Sip-par ki. 13. Inschr. Nbp. 16. 3. 20: Eine Liste von Getreide- 
abgaben: 4 gur-Bu-ne-ne ibul. 

Friedrich, Zabiren. 3 
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liest: i-rim und vermutet, dass dieses eine Stadt im Machtbereiche 
der Herrscher von Lagag gewesen sei.) TUR.ZI (Du'uzu) wird 
durch das Ideogramm fur ,,Hand" &U bezeichnet, der ihm heili- 
ge Monat Du'uzu 1st ausgedruckt durch die Ideogramme fur 
Monat -|- SlJ (Hand katu, idu vgl. SxRASSM. AV no. 650, ABEL 
und WlNCKLER, Keilschrifttexte Syll, no. 238). Mit Riicksicht 
darauf wird man U (II R 56, 33), wo es einem linksstehenden 
TUR.ZI.ZU.AB entspricht, fiiglich nicht als Wiederholungszeichen 
auffassen konnen ; es wurde also die jugendliche, als Kind bezeich- 
nete Gottheit Uruk's, und Agane's durch dasselbe Ideogramm be- 
zeichnet, wie jene von Eridu und Girsu, ein Umstand, der uns 
nahe legt den Du'uzi-zuab als nicht verschieden von Du'-uzu- 
Tammuz aufzufassen. Die Hand, das Symbol schopferischer 
Macht (U = emufcku, HAUPT ASKT I, no. 540) spielte iiberhaupt 
in den religiosen Vorstellungen der Babylonier eine gewisse Rolle. 
Ein Quartier von Babylon 1 ) heisst auch SU-AN.NA-KI(BRUNNOW 
no. 7085) [d. i. Hand -j- Himmel -j- Ort]. Auf einem Cylinder aus 
grimem Jaspis im Museum zu Haag befindet sich die Darstellung 
eines Stuffenthurmes, dessen Spitze das Bild einer ,,Hand" kront 
(LAYARD, Culte de Mythra, Atl. pi. XXVII, no. 5 2 ). 

Wie Du-'-uzi-zuab gleich dem Du'uzu (Tammuz), so kann 
Ningirsu, der Gott von Girsu, der in den Texten von Tel-loh 
eine so hervorragende Rolle spielt, von Ninib und Tammuz nicht 
verschieden sein: 

1) Der Gatte der Bau (Gula) war der ,,Gott von Girsu" (Gu- 
dea G., Col. II, 6. SARZEC, Decouvertes, pi. 13, 3). Ill R 68, 
63d wird als Bau's Gatte Za-ga-ga (oder Za-ma(l)-ma(l) ge- 
nannt, dieser ist nach IIR57, yocd gleich Ninib. Ningirsu's 
Tempel heisst I-ninnu (Gudea B, Col. VI, 67, 68. Col. VIII, 3, 
32, SARZEC, Decouv., pi. 16 if.), d. i. Tempel der Zahl 50. Nun 
wird auch Ninib (V R 37, 18) durch die Zahl 50 ausgedruckt. 
Indes nin-nu-u ist (V R 37, 1 6 a. Y. LE GAC, ZA VII, 152) auch 
gleich kissatum, d. i. Welt. Ningirsu's Tempel heisst auch f-pa 

J ) ABEL und WINCKLER, Keilschrifttexte, p. 44, Z. 17: ,,ki-rib Su-an- 
na-KI mahazi-su Bab-ill. 

2 ) Le centre de la composition est occupe* par une pyramide a degr^s dont 
on ne saurait m^connaitre 1'image et que surmonte une main de taille colos- 
sale, sortant de 1'etage sup^rieur." (Frangois Lenormant, Fragments cosmogoni- 
ques de Berose, Paris 1871, p. 381.) 
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(Gudea G., Col. I, 13. AMIAUD, ZA III, p. 24, 12), d. h. Tempel, 
der als VII. Etagenthurm die sieben Weltenraume iiberschaut oder 
darstellt. 1 ) So hiessen assyr. Tempel 1-ursag-kur-kur-ra, d. i. Haus 
des Landerberges, well sie den Landerberg (d. i. die Erde) dar- 
stellen sollen (vgl. JENSEN bei SCHRADER, KIB 3/1, 51 A * * ). 
Ebenso wurde Ninib in I-kur, welcher ebenfalls den Landerberg 
darstellt, und Za-ga-ga in Ki in 1-ursag kalama (II R 61, 15) 
verehrt 

2) Wie der ,,Gott von Girsu" dem Ninib, so miissen beide mit 
Tammuz nahe verwandt gewesen sein. Der als Schlange ge- 

v* 

dachte (MUS.SIR, BRLTNNOW no. 7643) sirah des sidu oder utuk- 
ku von f-sara ist gleichgesetzt dem Gotte Gudi oder Guza, 
dieser ist aber Tammuz, der Gott der Unterwelt, des Pflanzen- 
wuchses (JENSEN, Kosm. S. 197 ff. IV R 30, 400); Gudi oder 
Guza ist (nach II R 57, Rev. 5 4 a) ein Beiname des Ninib-Nin- 
girsu, der ebenfalls Gott des Ackerbaues ist; zikru Ninib ist 
gleich Bauersmann QEREMIAS bei ROSCHER, Lex. Bd. II, 806, 
A. 9); Ur-Ningirsu (Diener des Gottes von Girsu) ist gleich ik- 
karu (resp. irrisu] d. i. assyr. Ackerbauer (ZA III 200). 

Nach IV R 33, 36 a if. (Lists of Monts and their Regents) war 
jedem Monate ein Gott zugeteilt, mit Ausnahme des Nisanu, der 
zwei Gottern, namlich Anu und Bil und des Adaru, der den 
sieben Gottern (des nakbu?) angehort. Der vierte Monat war 
dem Tammuz (Du-'-uzu), dem Gott der Friihlings vegetation, die 
in seinem Monate hinstirbt, weshalb er in die Unterwelt hinab- 
geht, geweiht (SxRASSM., AV 650). In unsrer Liste (1. c. 39) er- 
scheint an Stelle des Du'-uzu der Gott Ninib! Wie Ninib in 
enger Beziehung zu Bil und Bilit steht, so wird auch Ningirsu 
in den Texten von Tel-loh fast constant als gut In-lil, d. i. Kampe 
des In-lil bezeichnet. 

Da diese als ,,Kind" der Erdmutter gedachten Vegetations- 
gotter unter einander nahe verwandt, und deren Kult in den 



3 ) Der bei den Tempeln erwahnte absu ist ein Bassin am Fusse oder rings 
urn den Thurm, welcher wie ich vermute das Urgewiisser vorstellen soil, 
auf welchem der Erd berg, dessen Nachbildung ja die zikkurat ist, vorstellen 
soil. Vgl. LE GAG: ,,Volontiers, dans le abzu dont parle 1'inscription du roi 
Ur-Nina, prdddcesseur d'Ur-Bau, je reconnaitrais les piscines, les bassins ana- 
logues, a la celebre mer d'airain du temple de Jerusalem, bassins dont M. de 
Sarzec a de*couvert un echantillon" (ZA VII, 150). 
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einzelnen Stadten den gleichen Inhalt hatte, so ist es begreiflich, 
dass, wie Nebo dem Ninib, so letzterer auch dem Tammuz-Du- 
muzi-zuab-Ningirsu gleichgesetzt wurde. Da aber Ninib und 
Nebo gleich dem Dumuzi-zuab, dem Sohne f-a's sind, so ist es 
begreiflich, dass Ninib und Nebo auch direct als Sohne 1-a's be- 
zeichnet werden: Nebo wird genannt apal Nu-kim-mud (ABEL 
und WINCKLER, Keilschrifttexte 14: i R 35, no. 2. Auf einer 
Nebostatue, Z. 2), und Ninib bu-kur Nu-dim-mut (Asur-na$ir-abal, 
Annaleninschrift. PEISER bei SCHRADER, KIB I, Col. I, 2) Nu- 
dim-mut ist aber (II R 58, no. 54) =. f-a sa nabnitif 

Wir haben also gefunden, dass sich in den babylonischen 
Localkulten neben der Erdmutter und der mannlichen Gottheit 
noch eine dritte jugendlich gedachte Gottheit nachweisen lasse; 
wir gewinnen demnach folgende Triaden als Elemente, aus denen 
sich das babylonische Pantheon nach Hamurabi entwickelt hat: 
Eridu: Damkina, I-a, Dumuzi-zuab; Lagas (Girsu): Bau, f-a, 
Ningirsu; Uruk: Istar, Anu, Tammuz (Lugalbanda) ; Sippar: 
(ilu) A A, Samas, Bunini; Nippur: Bi'lit, Bit, Ninib ; Ur: N-in- 
gal, Sin, Samas; Borsippa: Nona, Nebo, TUR.I (TUR.IN.LIL, 
d. i. Ninib) ; Babylon; Sarpdnitu, Merodach, Nebo 1 }; Agane: 
Istar (mannliche Gottheit?) und Tammuz. 

Fur die Verehrung eines gdttlichen Kindes neben der Erd- 
mutter und der mannlichen Gottheit lasst sich den keilinschrift- 
lichen Beweisen auch ein Beleg anderer Art anreihen, namlich 
die Darstellung einer Prozession auf einem Basrelief von Nimrud 
(LAYARD, Monuments of Ninive I serie, p. 65), bei welcher auf 
Gestellen befindliche Gotterbilder von Kriegern auf ihren Schul- 
tern getragen werden. Zwei bekleidete Gdttinnen, deren Haupt 
die Tiara schmiickt, eroffnen den Zug; beide sitzen auf Thron- 
sessel, die erste, welche ihr Antlitz dem Beschauer zukehrt, tragt 
einen dreieckigen Gegenstand in der Hand ; die zweite, welche grad- 
aus blickt, halt in jeder Hand ringartige Attribute ; darauf folgt ein 
auf einem Thronsessel befindliches Tabernakel, in dessem Inneren 
ein Kind steht, welches ebenfalls Ringe in der Hand halt; 
schliesslich folgt das Bild eines ausschreitenden bartigen, gehornten 2 ) 

1 ) Dass Nebo, der Sohn der Sarpanlt ein Vegetationsgott war, erhellt 
aus JV E 14, no. 3, 9 ff. (JENSEN, Ko'sm. 239, 325). 

2 ) Vgl. J. TOUTAIN: Le sanctuaire de Saturne Bal caranensis au 
Djebel Bou-Kournein. BaalQarna, d. h. der doppeltgehornte Baal (Melanges 
d'archeolog., XII, No. 1, 2). 
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Gottes, der in der Rechten ein Beil (oder Hammer), in der Linken 
ein Biindel Blitze tragt. Da dieses Relief aus Nimrud stammt, 
so kann die mannliche Gottheit, unter Beriicksichtigung der At-r 
tribute, nur als Ramman, den assyrischen Kriegs- und Wetter- 
gott, Donnerer des Westlandes, erklart werden. Die weiblichen 
Gottheiten sind die IStar von Ninua und Arbail; die Erdmutter 
erscheint hier als Gattin des Ramman; Istar ist ja gleich Sala 
(II R 59, Rev. 42, 43 a, b, c), mithin kann das Kind nur Sohn 
der Erdmutter Sala sein. Samsl-Ramman nennt Ninib i-lit-ti 
Mar-tu bilit: den Spross der Gottin Martu (I R 32, Col. I, 18). 
Da der Gott Martu (d. i. des Westlandes Aharru), Ramman 
(II R 59, Rev. 42, a, b, c), so ist die Gottin Martu, Ramman's 

v 

Gattin, Sala. Auf Grund dieser Darstellung Ninib's konnen 
Schliisse fur die analoge bildliche Darstellung der dem Ninib ver- 

v 

wandten Gotter (Bunini, Samas, Tammuz, Nebo, Ningirsu) ge- 
zogen werden. 

Diese Vegetationsgotter wurden spater zu Sonnengotter, wie 

v 

schon Samas in der Triade von Ur zeigt. Dass Ninib der Gott 
der belebenden Morgensonne sei, hat JENSEN (Kosm. 457) erwie- 
sen, mithin miissen auch die ihtn gleichgesetzten Gotter diesen 
Charakter gehabt haben. Wie der Morgen neu belebt und kraf- 
tigt, so sind auch die mit dem Morgen in Verbindung gebrachten 
Gottheiten Gotter des energischen Handelns, des Kampfes und 
der Jagd. Istar, die Gottin des Morgensternes, ist Gottin des 
Kampfes oder vielmehr umgekehrt, fur die der sinnlichen ent- 
gegengesetzte Seite im Charakter der Erdmutter hat man als 
Symbol spater den im Friihrot erglanzenden Morgenstern ge- 
wahlt. Ninib ist nachgerade zum Kriegsgott der Assyrer ge- 
worden, er wird direct genannt ,,die Lanze" (tartahii: V R I, Col. 
IX, 84), der grosse Kampe, Sohn des Bil"; als solchem eignet ihm 
ein ,,Lanzenstern". Mit ihm wird wohl identisch Nin-gis-zidda, 
(Herr des geraden Holzes) sein, der in den Texten von Tel-loh 
haufig erwahnt wird. Ningirsu ist Gott des Kampfes, resp. Herr 
der Waffe (Gudea B Col. VIII, 51, SARZEC, Decouv. pi. 16). Du- 
muzizuab ist Herr von kinunir (das ist Herr der Wahlstatt) ,,mein 
Gott NingiSzida" (1. c. IX, 2). TUR.I (vgl. TUR IN.LIL), das 
,,Kind des Tempels" in Borsippa, ist die Gottheit, welche ,,zer- 
bricht die Waffen der Feinde". Dass die als Kind gedachte Gott- 
heit auch Kriegsgott sei, konnte befremdend und widersinnig er- 
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scheinen, es genugt aber, um derartige Bedenken zu zerstreuen, 
ein Verweis auf den griechischen Eros. Der im bootischen Thes- 
pia als roher Stein verehrte Eros, welcher in der sophokleischen 
Lobpreisung als Herdengott erscheint, den Theognis als der Erde 
Besamer im neuen Lenz von Kypros her erwartet, der alteste 
und zugleich der jiingste aller Naturgotter, war ebenfalls ein Gott 
des Kampfes, dem unmittelbar vor der Schlacht Opfer dargebracht 
werden, dem zu Ehren musische aber auch Waffenkampfe abge- 
halten werden (GERHARD, ges. Abh. II, 62). 

Nirgal und Ninib waren die Kriegsgdtter der Assyrer, beide 
waren als SI.DU, d. i. dlik mahri ,,die Voranschreitenden" (BRtJN- 
NOW no. 11529, 11530) bezeichnet. Da sich nun auf der assy- 
rischen Standarte unter dem Bilde Assur's zwei Stiere befinden, 
so ist es naheliegend, Nirgal und Ninib in diesen beiden Stieren 
zu sehen. Dass aber die Vegetationsgotter, deren Prototyp Ninib- 
Tammuz ist, unter dem Bilde eines Stieres gedacht wurden, zeigt 
ein Hymnus, auf welchen JENSEN (Kosm. 93) verweiset: Grosser 
Stier, machtiger Stier (Gu-gallum gumahhu), der du auf herr- 
licher Weide trittst, komm zum Acker, der du den Segen weit 
machest, Pflanzer und Saer des Nidaba (d. i. des Getreidegottes), 
der du den Acker wachsen lasst, meine reinen Hande,opfern 
vor dir". Marduk, ein Sonnengott der Fruhe, des Morgens, wurde 
durch sein Hauptideogramm als juvencus -j- sol bezeichnet (vgl. 
JENSEN, Surbu, ZA I, p. 310) und hatte in entlegener Zeit, wie 
die Sonne bei so vielen Volkern, z. B. bei dem agyptischen, den 
Stier zum Symbol. So wird auch Ninib und die ihm nahe ver- 
wandten Gottheiten der librigen Localkulte als Stier gedacht und 
dargestellt worden sein. In diesem Sinne sind dann die Dar- 
stellungen von Stieren und Schlangen an den Eingangen baby- 
lonischer Tempel zu deuten, welche Nebucadnezar -II. (EIH, Col. 
VI, 1 6. I R 65, Col. I, 44. V R 34, Col. I, 19) und Neriglissar 
(Cyl. zu Cambridge, Col. I, 21. BEZOLD b. SCHRADER, KIB 3/2, 
73) erwahnen. Je nachdem der Vegetationsgott in der Erde oder 
auf der Erde weilend gedacht wurde, stellte man denselben als 
Schlange oder als Stier dar. 

Die als Kind der Erdmutter gedachte Vegetation sgottheit ist 
als ,,gross", xar s^oyjp, bezeichnet worden: Nebo ist (V R 66, 
Col. I, 1 6) aplu siri; SITU = MAH (BRtiNNOW no. 1047) = 
k^l>b^tr^l> (BRUNNOW no. 1041). Ninib = (ilu) BAR = (ilu) 
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kab-ru (BRtJNNOW no. 1761). Ninib als apil I-kur ist (I R 15, 
Col. VII, 55), da dieser gleich kuburu, gleich apil kuburu. Samag 
ist genannt Bil GAL (V R 60 in der Relief-Legende); GAL = 
rabu (BRtJNNOW no. 6845) MAH (BRtJNNOW no. 1045) = 
?iru (BRtJNNOW no. 1047) = kuburu (BRtJNNOW no. 1041). Du-' 
-uzu(Tammuz) wird ideographisch dargestellt durch das Zeichen 
fur ,,Hand" (U) (BRtJNNOW no. 7067); durch dasselbe Ideo- 
gramm wird ausgedriickt derllegriS emufcu, Macht" (BRtJNNOW no. 
7071); nun wird aber dieser Begriff auch durch das Ideogramm 
ZAG.GU (BRtJNNOW no. 6473) ausgedriickt. Dieses Ideogramm 
hat, nebst den Werten idu (Hand, BRtJNNOW no. 6476, 7071), 
bamatu (H6he, BRtJNNOW no. 6496), piristu (Entscheidung, 
BRtJNNOW no. 6486) auch die Bedeutung se.ru (BRtJNNOW no. 
6492); dieses ist, wie ich nachgewiesen, gleich ,,gross" und von 
siru nicht verschieden, mithin gleich kuburu, Bunini, Samag 
und (ilu) A A sind (V R 60, Col. VI, 48) genannt: bill piristi; 
piristu (= BAR, BRtJNNOW no. 1788) ist gleich kab-ru (BRUN- 
NQW no. 1761). Bunini wird auch geschrieben (ilu) HAR (ZA 
VII, S. 279), ist also (nach BRtJNNQW no. 8533) ilu kabru. 

Bekannt ist der Wechsel von I-kur und /--far-rain Eigennamen, 
deren erste Bestandteile (Tukulti-apil) gleichlauten. Die Lesung 
Tukulti-apil i-sar-ra steht vermoge des bibl. "iDbs nban fest. Jensen 
hat indes mit Recht hervorgehoben (Kosm. S. 195), dass dieser 
letztere sich nie Tukulti-apil I-kur schreibe. Fur die Aussprache 
von I-kur ist also der biblische Name ohne Belang, Jensen gibt 
aber zu, dass zur Zeit, wo die synchronous history" niederge- 
schrieben wurde, die oben angefuhrten Zeichengruppen vermengt 
wurden. Dass beide Ideogramme sich auf ein und dasselbe be- 
beziehen, hat FR. DELITZSCH (Liber chronic, ed. Baer, Lips. 1888) 
betont Er stellt die Forderung: das Wort, welches kur ideo- 
graphisch ausdriickt, miisse mit. Riicksicht auf Tigl. IV, 37 ein en 
fern. plur. auf at bilden 1 ) und mit r, wegen des phonet. Comple- 
ments endigen. t-sara ist wie I-kur (und KUR) eine Be- 
zeichnung des Erdberges (JENSEN, Kosm. 198). Ich habe nach- 
gewiesen, dass I-kur eine Bezeichnung fur Erdberg, wie fur 
die denselben bewohnende Gottheit durch eine nominale Form 
des Stammes "as (d. i. kuburu, kabru, fern, ka-ab-raf] als ,,gross" 
ttaT 5 e^o^V bezeichnet wurde. Wie kur hat aber auch sara die 
Bedeutung ,,gross" (SxRASSM. AV 8035). In dem Syllabare K 2 100 
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(PSBA XI, 1 7 3 if.) findet sich (ilu) S AR.S AR-ra ilani [GAL.mes], 
ilu GAL.GALe-ne,jedenfalls gleich ilani rabuti (DAW 1890, 8.409). 

v- 

Sara hat also wenn auch aus zusammenhangenden Texten bis- 
her nicht belegt die Bedeutung ,,gross". Dass der Stamm lis 
aber auch einen fern. plur. auf at bilde, zeigt kib-mt irbitti(m), 
wo kib-rat im Hinblicke auf kib-m-a-tfi} ir-bi-it-tim (V R 35, 20) 
zweifellos als plur. zu fassen 1st (DAGr. 138). Im Hinblick da- 
rauf kann also Tigl., Col. IV, 37, wo der K6nig im Anschlusse 
an Beltis Arm" Ramman und die assyrische Ktar mit den Worten 
fortfahrt l-kur(mes)-at aWa Assur u (ilu) Istar-at mdti'a, I-kur 
(tnes)-at, gelesen als kaabrat, sowohl ,,Berghauser", d. s. die 
Tempel der Erdmutter Bilit, wie diese letztere selbst bezeich- 
nen. (Vgl. auch Asurn. 124, der auf die richtige Ausfuhrung der 
Gebote der f-kur(mes) mdtisu Acht hat; IR27, no. 2, 10: Asur 
meinem Herrn und t-kur(mes) 



a ) Bci Eamman-nirari IVR44, 29 findet sicli auch I-kur -r a- tim vgl. 
STKASSM. AV no. 4274 sarru mu-us-te-es-nii ki-ib-ra-tim ar-ba-im. 

~) FE. DELITZSCH halt (Liber chronic, ed. Baer, Lips. 1888) asm fiir dieses 
Wort, welches einen plur. asre und asrati bildet; asirtu aber, welches mit 
hebr. ^ippN sich decke, bedeute Tempel oder Heiligtum (vgl. DAW 3, S. 410, 
1890). Dass nun aber mit asru ein Tempel nicht gemeint sein konne, betont 
EB. SCHEADEE (vgl. JENSEN, Kosm. 200), welcher (ZA III, 1888 S. 364) das 
Vorkommen einer Gottin Asrat-Aschera fur das 15. Jahrhundert v. Ohr. 
erweist und damit ,,ist nun freilich FRIEDE. DELITZSCH'S Ausfuhrung, welcher 
in dem IDN der iiberlieferten hebr. Form des Namens den Best eines assyr. 
asirtu sieht, das sich mit hebr. ITniUN decke uud einen Tempel oder Heilig- 
tum bedeute, schlechterclings nicht zu vereinigen". JENSEN stellt I^-kur-ra 
mit Mandaisch N'liDy (sprich ekura) Gotzenheiligtum zusammen. 



II. Die KaMrenkulte in Kleinasien, auf Lemnos, 
Samothrake und Theben. 



1. Die phonikisehe Kabirentriade. 

Wir wenden uns nun dem hauptsachlichsten Sitze der Ka- 
biren, der Insel Lemnos, zu: ^lakiota f.isv ovv ev^rf-ivy ncti" If-i^Qy VOVQ 
KafieiQOvg fif.iaG-S-ai, Gvufiifirfwv (Strab. X, 3, 2 1, C 473). Nach Phe- 
rekydes von Leros waren der Verbindung des Hephaistos und 
der Cabira, der Proteustochter, drei Kabiren und drei kabirische 
Nymphen entsprossen. Akusilaos erwahnt einfach die kabirische 
Triade: *^4%ovfflhaos sx Kafieigovg nai 'Hcpalavov Kd(.uhhov ktyei 
(b. Strab. 1. c). Hephaistos war aber nicht allein Vater, sondern in 
Lemnos der erste der Kabiren. Die ganze Insel ist ihm heilig; 
Nicander aus Kolophon nennt Lemnos l HcpaiOTOv vt^aog (Ther. 458), 
ebenso Ovid (Fast. Ill, 82, Met IV, 185) und Virgil (Aen. VIII, 
454). Nach Anakreon (45, 2) hat Hephaistos seine Werkstatte 
auf Lemnos. Gleich unter dem Mosychlos befand sich der alte 
Tempel des Hephaistos (Attius, Philoctet b. RIBBECK, Frag, lat, 
p. 173 ff.); die an einer Bucht der nordlichen Kiiste gelegene 
Stadt Hephaistias beweist sowohl durch ihren Namen, wie durch 
ihre Munzen, welche auf der einen Seite das Haupt des Hephaistos, 
auf der anderen Seite eine Fackel und die zwei Dioscurenmtitzen 
zeigen (vgl. Abbildung 899 DAREMBG. und SAGLIO, Diction, d. 
antiqu. 759), von welcher Bedeutung der Kult des Hephaistos fur 
die Insel gewesen ist. Auf einigen Munzen derselben Stadt er- 
scheint statt Hephaistos das Haupt des Apollon-Helios (vgl. EK- 
KHEL, Doctr. num. vet t. II, p. 5 1 ; MlONNET, 1. 1, p. 43 1, no. 3). Die 
dritte Gottergestalt wurde wie bei der babylonischen Triade als 
,,Sohn, Kind" gedacht. In dem angeblichen Pindarfragmente bei 
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Hippolyt. Refut. omn. haeres. S. 7, p. 136 (SCHNEIDEWIN, Phi- 
lologus I, 421, PRELLER, Ausgew. Aufsatze, 158) heisst es v. u: 
t] y,ahhi7taida ^ia\.ivoc, a^Qtio etwioGe, KafieiQov ogylcov. Der Kabir 
1st Kcthkirtais, wie o (Eurip. Orest, v. 964) Persephone, well sie den 
schonen lakchos zum Sohne hat. Derselbe 1st mit Riicksicht auf 
Akusilaos (Strab. 1. c) Kamillos. Was die Natur und das Wesen 
der lemnischen mannlichen Kabiren anbelangt, so wissen wir, 
dass Aechylos (b. PLUTARCH, Symp. II, Quaest. I, 7, vgl. POLLUX 
VI, 23) die Kabiren eine reichliche Weinproduktion in Aussicht 
stellen lasst Dieses Versprechen der Kabiren sagt LOBECK 
(Agl. 1208) wiirde auf eine Verwandschaft derselben mit Dionysos 
schliessen lassen, wenn sich hiefur ein Beweis erbringen liesse. 
Der Scholiast zu Apoll. Rhodios (ed. KEIL hinter der Ausgabe 
des Apoll. von MERKEL, Leipzig 1854, -A- 9 T 7) bezeichnet den 
jiingeren der mannlichen Kabiren geradezu als Dionysos: Oi ds 
dvo elvai TOVQ Kafieigovs (p^al TtgoTegov, TtQeafivTEgov /.isv 4ia, vEwte- 
QOV de ^fiovvaov. Lobeck sucht iiber diese Schwierigkeit durch 
eine Phrase hinwegzukommen: hos indigetes genios turn omnium 
rerum, quae ad incolarum salutem spectarent, turn etiam vineto- 
rum uberandorum potestatem habuisse (p. 1209). Uns obliegt es 
aber hier, den Beweis zu erbringen, dass die mannliche Gottheit 
der phonikischen Triade ebensowohl dem Hephaistos (Apollon- 
Helios), wie dem Dionysos gleichgesetzt werden konnte. 

In Karien bluhte ein Kult des Zeus, der sowohl Stratios als 
auch Chrysaoreus genannt wurde. Den letzteren verehrten alle 
Karer, welche ein aiavvifAa xgvaaoQeov bildeten; aber auch die 
Lyder und Mysier hatten an diesem Kulte cug adekcpols Anteil. 
Die Mylaser verehrten denselben als 'Oaoyw; 1 ) als Zeus Stratios 
hatte er zu Labranda, einem zu Mylasa gehorigen Orte, einen 
alten Kult (evrav&a vecog savlv OQ^CUOS Kai 6avov ztibs STQCCTIOV, 
vStrab. XIV 2, 23. C. 659); bei dem Heiligtume befand sich ein 
grosser, heiliger Platanenhain (peya is nai ayiov alaog TtkavaviG-ucov 
Herod, V. 1 1 9). Der Kult des nach dem Orte ^ia^avda auch 
Labrandenus genannten Zeus Stratios lasst sich auch fur Heraklea 
am Latmos (CIGr. no. 2896 und 2780) nachweisen; ausserhalb 
Kariens findet man diesen Zeus wie Herodot (V 119) bemerkt 
nirgends. Er erscheint auf den Miinzen der karischen Stadte 

l ) CIGr. no. 2700, 2693, vgl. LE BAS & WADDINGTON, Inscr. d'Asie 
Mineure no. 379, Olymos: 1. c., 331 1. 21, no. 323 1. 2. 



43 

und jeneirder Satrapen der Provinz (MlONNET, t. Ill, p. 358 und 
Suppl. t. VI, p. 512) dargestellt mit Hammer (Faustel) und Lanze 
(vgl. FRIEDLANDER, Zeitschr. f. Num., II, 1875, S. 107). Man 
hat in dem ersteren dieser Attribute, welches ausser dem kari- 
schen Zeus nur noch Hephaistos, der Zeus von Doliche (d. i. 
Ramman) und der in Sommersglut rasende Himmelsgott Lycurg 
(SCHROEDER, Aphrodite, Eros und Hephaistos, S. 88) fuhrt, ein 
Doppelbeil sehen wollen. ,Je nachdem die furchtbare Gotterwaffe 
blitzend die Luft durchschneidet oder mit Donnergetose nieder- 
fallt" wird dieses Attribut nach Schroeder als Beil oder Hammer 
aufgefasst. Entschieden ist es ein Faustel, wie ihn die Bergleute 
heute noch auf ihren Mtitzen als Emblem ihres Handwerks tragen, 
welchen der karische Zeus auf einer Miinze von Ceramus (vgl. 
FRIEDLANDER, 1. c. S. 109) und auf einer anderen unter Commo- 
dus gepragten (Abbildung bei FRIEDLANDER, 1. c.) in der Hand 
halt. Plutarch fasst dieses Attribut als Beil auf; er berichtet 
(Quaest. gr. 45), jener Zeus sei Labrandenus genannt werden, 
weil kapQvs ,,Beil" heisse. Den wahren Charakter dieser Gottheit 
zeigt ein Basrelief, auf welches FOUCART aufmerksam gemacht 
hat : ,,Le type veritable est au contraire reproduit sur un basrelief 
inedit ou la preoccupation religieuse 1'a emporte. Ce dieu est 
vetu d'une robe longue, barbu, avec ses attributs ordinaires, la 
bipenne sur 1'epaule droite, une haste armee de fer dans la main 
gauche; mais sur la poitrine decouverte on distingue tres nettement 
six mamelles disposees en triangle. Un type plus archaique en- 
core figure sur une monnaie imperiale de Mylasa, du temps de 
Geta. Elle represente Zeus Labraundos dans un temple tetrastyle; 
il est barbu et coiffe du modius; son corps se termine par une 
gaine couverte de bandelettes, au-dessus desquelles on voit deux 
mamelles; de ces bras descendent des chames qui paraissent scel- 
lees dans le sol; comme d'ordinaire, la main droit tient une bipenne, 
et la gauche une haste" (Associations relig., p. 107). Wir haben 
also hier eine androgyne Gottheit, deren Merkmale spater aller- 
dings die griechischen Kunstler unterdriickt hatten. Trotz der 
Namensgleichheit haben der griechische Zeus und jener von La- 
branda (d. i. Stratios) miteinander nichts gemein. Die Karer aber, 
insoweit man aus den Personen und Ortsnamen einen Schluss auf 
ihre Nationalitat ziehen darf (vgl. HAUSSOULIER, Bulletin de corr. 
hell., IV 1880, 315 320), tragen ein ebenso entschieden unsemi- 
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tisches (vgl. BUSOLT, Gesch., 33), wie ihre androgyne Gottheit ein 
entschieden semitisches 1 ) Geprage! 

Den Karern kann also dieser Kult nicht eigen gewesen sein, 
sie miissen denselben anderswo her erhalten oder schon vorge- 
funden haben. Dass diese androgyne Gottheit eine semitische, 
lehrt eine nahere Betrachtung der diesem Zeus eigenen Bezeich- 
nung als .Tr^emog, welche er mit Ares (PHOTIUS, Etym. M.) 
gemein hat. Man erklart diese Gottheit mit Riicksicht auf das 
Attribut der Lanze gewohnlich als Kriegsgott und glaubt, man 
habe dieselbe durch ovqatLog als eine ,,zum Heere gehorige" be- 
zeichnet. 

Zwei Konige von Sidon, von denen der eine etwa 374 362 
regierte, der andere ein Zeitgenosse Alexander's war, werden im 
Griechischen Straton (Svydvcov) genannt, d. i., wie RENAN aus 
einer Inschrift von Delos (CIS. 114) mit grosser Wahrscheinlich- 
keit erschlossen rhnm i$y (vgl. E. BABELON: Les Monnaies et la 
Chronologic des Rois de Sidon, Bulletin de corr. hell. Ill V 1891). 
Amestratos in Sicilien war urspriinglich Am-aschtaroth: Volk der 
Astarte (OTTFR. KELLER, Latein. Volksetym., S. igg). 2 ) In der 
tyrischen Konigsliste findet sich als nom. pr. Ldtavagtog (Fl. Joseph, 
c. Ap. XVIII, Dindorf: MG& otfc '^ffTccgvos; bei Ruffinus FL. 
JOSEPH, iibersetzt von RufFinus Basiliae apud lo. Frobenium anno 
1523). c. Ap., p. 362: Metus astartus; die Eusebian. Chronic (ed. 
Schoene, lib. I, p. 118, 25: /.te^- 3 ov '^dTa^Tog). An Met-u-astart 
[us] (SCHRODER, phoniz. Sprache, p. 179) ,,Mann (vgl. assyr. mutu 
Ehemann) der Astarte" zu denken, ist also nicht gerechtfertigt. 
Es liegt hier das zu Astarte gehorige masc. vor, wie es uns in 
der Mesa-Inschrift als Astar-Kamos : tDb^ '-ihawb d. i. Astar (in der 
Grundsprache Aschtar oder Aschtor ausgesprochen), zuerst ent- 
gegentrat (SCHLOTTMANN, ZDMG, 24, p. 253). 

Baal urid Astarte gehoren innig zusammen, beide bezeichnen 
dieselbe vielgestaltige Naturkraft, nur ist die Gottin als empfangend 

J ) Qm so mehr sollte man erwarten, class Ourtius sich nm die Wider- 
legung der sehr positiven Argumente, die fiir den mit Eecht jetzt immer allge- 
meiner angenommenen Semitismus der Rarer sprechen, bemiiht haben wiirde". 
A. v. GUTSCHMID ; Anzeige YOU DEIMLING'S Leleger, Jhrb. f . class. Phil., Jhrg. 10, 1864. 

2 ) vgl. SCHBODEE, phoniz. Sprache, pp.141, 89: Mutustratum, MvriarQmov 
(Polby.1,24, 11; Diod. 23, 9) fiir Mat-ustrat[um], d. i. rfinufr nf5>) Gemeinde der 
Astarte. Vgl. auch BAETHGEN, Beitrage zur semitischen Religionsgeschichte, 
1888, S. 32. 
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und gebarend, der Gott als zeugend gedacht. Diese Zusammen- 
gehorigkeit ist Ursache, dass man beide in sinnlicher Einheit als 
androgyne Gottheit wieder zusammenfasste, *) wie es ja semit. 
Sprachgebrauch ist, durch Verbindung zweier Substantiva, des 
einen als Masculinums, des anderen als Femininums die Gesammt- 
heit zu bezeichnen. 

In Karthago verehrte man eine androgyne Gottheit Moloch- 
Astarte, mrraw *bn (CIS. Fasc. 3 p. 331 no. 250, no. 8; 245), welche 
ihren Tempel und Priester hatte. Auf gleiche Weise verbindet 
sich Astarte mit ESmun rnnw "piBN (ibid. p. 48 no. 16), dass diese 
Gottheit nicht etwa theologische Speculation, sondern eine leib- 
haftige vom Volke verehrte Gottheit sei, zeigt ein der Tanit und 
dem Baal Chamman [geweihter Votivstein, auf dem sich als 
Weihender nennt: Abed melkard Priester des Eschmun- Astarte 
(vgl. BAETHGEN, Beitrage). Den in der tyrischen Kolonie 
(Karthago) verehrten Moloch- Astarte, werden wir aber auch mit 
Bestimmtheit fur Tyrus selbst voraussetzen konnen. Thatsachlich 
findet sich auf tyrischen Miinzen aus der Zeit Heliogabals eine 
,,gerustete Astarte" (LAYARD, Culte de Mithra IV no. 3). Es ist 
dies die Venus victrix, welche von der griech. Kunst zwar in 
idealem Typus als Heroine, gepanzert, mit schlankem festem 
Korperbau dargestellt wird, ihrem Wesen nach aber von der 
bartigen 2 ) cypr. Venus Amathusia (Macrob. Sat. 3, 8) nicht ver- 
schieden ist. Sie tragt deutlich die Ziige des Ares und der war 
nach altestem griechischen, wie rom. Mythus ihr Gemahl. Die 
cypr. Griechen fassten also den als Astar mit der Astarte 
verschmolzenen Baal der Phonizier als Ares auf. Deshalb fiihrt 
Ares ebenfalls die Bezeichnung aTQanog. Auch Kamo wurde 
sicher als Ares gedacht, wie schon der spatere Name der Moabit. 
Hauptstadt ,,Areopolis" zeigt. Auf dort gepragten Kaisermimzen 
(bei ECKHEL III 394). ist er nach localem Typus mit Schwert, 
Schild und Lanze, zwischen Feuerfackeln, auf einem Cippus 
stehend dargestellt; ebenso setzt Astarte mit der Lanze und 
dies gilt als durchgangiger Typus der Venus Victrix den einen 
Fuss auf eine kleine Erhohung. 



') Vgl. r, BK.K), bei den LXX (Hos. 28, Zeph. I. 4; im NT Eom. 11, 4), 
LENORMANT. La Voie sacrde 359 A. 2. LAYARD: Venus XXX: 
2 ) Suid. s. V. ' ' A(PQO$CTI?I. TiltnTQVGi SI tt,mr\v xal y&eiov 
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Wenn KOHLER (Athen.Mitt. IX, S. 158, Jahrb. d.K. deutsch- 
arch. Inst., Bd. VII 1892, IV. Heft 1893) den ,,labraundischen Gotzen" 
mit dem Labyrinth in Kreta, dessen Gottheit stierkopfig war, in 
Verbindung bringt, so haben wir auf's neue einen Beweis, dass 
Zeus Stratios eine Verbindung aus Moloch und Astarte war, denn 
Philo Byblius berichtet uns, dass Astarte zum Zeichen ihrer Herr- 
schaft ein Stierhaupt aufgesetzt habe: ' ^Lara.^^ de r f.ieyiai;ri ncti 
2&vg zl^iaQOvg [6 n. GRUPPE] KCCL ^'^ddtodog fiaaikevg d-ecZv sftaaihev- 
ov Tr$ y^ojQag KQOVOV yvco/.tfl v\ de 3 ^(7Ta^Tij STtzfi-rfAS Tf t Idla Keyxxhfj 
fiaaihelag TcaqaG^iQv necpakriv TUVQOV (Euseb. praep. evang. Dindorf 
I, 10 31). Eine in Paris (Bibl. nat.) befindliche Miinze von 
Corycus (Cilicien) zeigt uns Astarte mit dem Stierkopf (LAYARD, 
Culte de Mythra, pi. Ill, no. i). Neben Zeus Stratios findet sich 
in Karien alter Astartekult ; in einer Inschrift aus Mylasa (C I Gr. 
vol. 2, p. 476 c., no. 2393 f 7, 2693) wird ein c tyeug ^g^odmjg 
STQccTsiag genannt. Die Stadtenamen 3 ^4cpQodialag in Karien und 
Cilicien ('^tcpgodiaiag itofog Ktfaxiag TCB^L ^g 3 ' ^."ks^avdqog o yrokvig- 
TCOQ sv ?({> fCEQi Kihmiag (paoiv OTL 2cdrcv()6g y^OLV av^v ano Tr t g 
3 ^cpQodi^g Kv/ihvia&ai Steph. Byz.) diirften auf alten Astartekult 
schliessen lassen. Eine Miinze von Aphrodisias (Karien) zeigt 
uns eine aufrecht stehende weibliche bekleidete Gestalt, deren 
Haupt der turmartige Kopfputz schmiickt ; oberhalb ihrer' Hande 
befindet sich der Halbmond, zu ihren Fiissen sind zwei Lowen 
angedeutet. Eine Mondgottin mit den Attributen der Kybele 1 ) 
(LAYARD, Culte de Mithra, pi. Ill A i). Zu Aphrodisias war 
aber auch ein Heiligtum 4iog yLapQavvdov nccl 4iog f.isyiai;ov (C I 
Gr. no. 2750). Im Gebiete der Stadt Stratonikeia ((x6xA?jra de 
a.Tto ^TQavovr/.'rig T^g * ^.vvioyov yvvawog Steph. Byz.), welche ur- 
spriinglich Xguaaogig, dann 3 Idgidg oder 'Ifctar^ff/a (STEPPI. BYZ.) 
hiess, lag Lagina; daselbst bestand ein Kult der Hekate 2 ), der zu 



A ) Hesychius: Kv(tr\xri. 17 ^I'JT^^ T<UV 9-e(LV v.al r\ ^AifQaSir^. Kvfiiy.r] xal 
&Qr\[xt] BivSiv, ol $e v Aqisp,w. Photius S. V. Kv^og. XUQWV 6 Aup\\my.t\vo<; 
rrp 'A(fQod "tri\v vno ^Qvycuv y.al ^ivStav xv^prjv ^.syead'at. 

2 ) Die bis jetzt bekannten Inschriften ans Lagina erstrecken sich iiber eirien 
Zeitraum von mehr als 2 Jahrhunderten. Die altesten gehoren ohne Zweifel in 
das 1. Jahrhundert v. Chr., andere fallen in die Zeit der Antonine und des 
Sept. Severus, einige gehoren in noch spatere Zeit und zeigen, dass der Kult 
der Hekate noch urn die Mitte oder den Ausgang des 3. Jahrhunderts n. Chr. 
bliihte (BussiAN, 66. Supl. d. n. Folge. Griech. Epigraphik S. 49). 
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Ehren man alljahrlich die Hekatesien feierte. 1 ) Ein Hase, 2 ) so 
erzahlte man, der dort seine Zuflucht gesucht, habe Veranlassung 
zur Griindung des Heiligtumes gegeben. Dies lasst uns aber 
vermuten, dass jenem Kulte der Hekate alter Aphrodite- oder 
Astartekult zu Grunde gelegen habe, denn der Hase ist ein der 
Aphrodite heiliges Tier. Nonnus (XXX, 45) nennt Hekate 
,,Mutter der Kabiren"; in einer Inschrift aus Stratonikea (LE BAS 
& WADDINGTON, Asie Min. no. 527; vgl. WELCKER, I 709) wird 
ein Sa'(.io[3]Q(fix,Lov erwahnt. Dass die im Gebiete von Stratonikea 
verehrte weibliche Gottheit eine ,,Aphrodite" war, zeigt der Kult 
der 3 ^4g)QodiTrig STQavovLKidos in Smyrna (Mitt. d. arch. Inst, Athen, 
XVI, S. 133. CIGr. no. 3156, 3137); die mannliche Gottheit war 
XQvoacoQ (Strab., XIV, 2, 25). Bezeichnend fur die eigentliche 
Bedeutung der 5 ^(pQodl^ StQaveia ist das Wort: ^^arrj. Ttoqvr^ 
(HESYCH., Lex.; strata mulier, meretrix\ lectum, stratum wird man 
zur Erklarung allerdings nicht herbeiziehen). Wie jede Buhlerin 
Kadistu (die Geweihte scil. der Gottin IStar), wie Ktar als Gottin 
der Preisgabe selbst Kadistu genannt wird, ebenso wird Astarte 
bezeichnet als rtoQvr}. Fur die Gleichsetzung von OTQCCVLOS, '"iniuy 
oder mriW haben wir sogar einen keilinschriftlichen Beweis, in- 
dem in der Inschrift des Antiochus Soter V R 66. Col. II, 26 dessen 
Gattin SvQaTO-vlwri genannt wird As-ta-ar-ta ni-ik-ku\ 

Der Karische Zeus ist also eine androgyne semitische Gott- 
heit, er ist ein Moloch- Astarte, eine Verbindung, welche von den 
Semiten als Kriegsgott verehrt wurde. Sein Namen imu? d. i. 
3 ^favaQVog, STQCCTCOV war den Griechen spaterer Zeit nicht ver- 
standlich und wurde mit Bezugnahme auf den kriegerischen 
Charakter dieser Gottheit zu av^dvios umgedeutet. 8 ) 



J ) B6CKH CIGr. no. 2693. 'EXUTY\V manifestum est pertinere ad cultum 
Caricum Laginis in Stratonicensi terra institutum, ubi quot annis Hekatesia 
celebrantur etc. 

2 ) VKOV YKQ revl-KVTfs ol KUQES ir t v 9-sov ^fayivatv Ixafaaav KTIO rov (pvyovros 
ffijou Ixsl, xal r 'ExKTriGtK reiovvreg OVTOIS (uvoftctGctv. (STEPH. BYZ. s. v 



8 ) Auf ahnliche Weise haben die Griechen semit. Ohamirach "iufi d. i. 
erbrannt, welches sie als Bezeichnung des Locales der Erdfeuer am Janar- 
dagh vorgefunden hatten, mit Anlehnung an ihr xfauigK zum bekannten Fabel- 
tiere ausgebildet, dem sie, wegen des Brullens der Vulkane, Lowenhaupt und 
Brust, wegen der Lavastrome einen Drachenschweif gaben, dem sie mit Eiick- 
sicht auf ihr ^/^atjpw in der Mitte noch eine Ziege zusetzten. (Vgl. SCHOEMANN, 
Hesiod-Theog..l63, EITTEE, Erdkunde XIX S. 752.) 
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Der karische Kriegsgott fiihrt aber nebst der Lanze auch 
das Attribut Vulkans, den Faustel; er muss also eine dem Vulkan 
nahe verwandte Gottheit gewesen sein. Nachdem wir denselben 
als phonikischen Gott erkannt haben, liegt es nahe, mit Rticksicht 
auf seinen Namen XgvadcoQ, den von Philo Byblius in seiner 
Anthropogonie jener Geschichte der Erfindungen, die derselbe 
unter Beniitzung einer dem siebenten oder achten Jahrhundert 
v. Chr. angehorenden griechischen Uebersetzung, nach einem 
phonikischen Gedichte kosmogonischen Inhaltes verfasst hatte 1 ) 
erwahnten XQVGCOQ zur Vergleichung heranzuziehen; ^QOVOLQ ds 
Ttokkotg arco T-ijg 'YijJouQavlov yeveag yevsGd-ai J ^4yQta nai 

a, vovg aygag %al akeiag evQevag, e atv 'ALtfi-^vai aygswag 
t afaetg' e cov yevtG&ai duo adehcpovg Gid^QOv svQSTag nal T% vovvov 
egyaoiag, cov 9-ccTeQov tov XQUOCOQ hoyovg affxrjom xt STtydag n 
f,iavrsiag' slvai ds TOVTOV TOV ''Hcpaiffvov, evQelv ds 7,al a 

deksag ncti OQ^LUV ytccl G%ediav, TCQWTGV te rcdvvcov 

Ttfavoai' dib xt dig 3-eov CCVTGV /UETCC 3-dvavov 
12) KcdeiGd-ai ds ambv y.al Ala. f.ieikt%iov' (Euseb. praep. evang. 
I, 10, n, 12. DlNDORF. p. 43). Dass mit dem ,Jager" nur 
Esmun- Adonis , der auf der Jagd seinen Tod gefunden hatte, ge- 
meint sein konne, wird man nicht bezweifeln. Mag man nun 
den griechischen Namen Meilichios durch Anlehnung an jrbw 
(Seefahrer, so EwALD) oder an Melek, d. i. Melkart, erklaren, 
jedenfalls wird Melkart, der Stadtgott von Tyrus, damit gemeint 
sein (BAUDISSIN, Studien, II, S. 174). Der XQVGWQ Philo's, der 
tyrische Stadtgott, 1st also Hephaistos; er ist Erfmder der Schiff- 
fahrt, mithin Kabire (nQiZtov vs yrdvvcov av&Qtortiov rtksvGai (vgl. 
EUSEB., praep. ev., I, 10, 14. DlND. p. 44: omot (/JLOGKOVQOI, rj Kafistgoi 
T[ KoQvfiavveg, i] 2af.io$()ccKg) TCQWXOI Ttkotov SVQOV (vgl. O. GRUPPE, 
griech. Kulte und My then, S. 398). Zeus XQVGCXCOQ (d. i. Moloch- 
Astarte) wurde in Karthago verehrt, mithin muss es auch in 
Tyrus einen derartigen Kult gegeben haben. Derselbe fiihrt ein 
Attribut des Hephaistos, war also nicht allein Kriegsgott, sondern 
auch Hephaistos. XQVGOJQ und XQVGCCCOQ decken sich also. Be- 
ziiglich der Deutung des Namens herrschte schon zwischen He- 
siod und Diodor keine Uebereinstimmung. Wahrend namlich der 
erstere den Namen erklart : 6 d 3 CCOQ %QVGSLOV s%ev [leva. 



0. GBUPPE, griech. Kulte und Mythen, S. 385, vgl. 38. 
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(HES., Theog. 283), leitet Diodor denselben ab von TzrAowog : on 
%QvadiOQ, b hafiwv a?t6 tov rtkovtov tfy TtgoGriyoQiccv (DlOD. IV, 17). 
So viel steht fest, dass der Begriff ,,Gold" den Hauptbestandteil 
des Namens gebildet habe. Es liegt hier offenbar die griechische 
tJbersetzung eines phonikisehen Gotternamens vor, den man sich, 
ahnlich wie "iruus* durch atQctviog, mundgerecht gemacht hatte (vgl. 
SCHOEMANN, Hesiod. Theog. 159). Dieser Name aber liegt uns 
wie ich glaube in seiner urspriinglichen phonikisehen Form, 
als Namen einer Bergesspitze Kariens, welche rings von Kulten 
des karischen Zeus umgeben ist, vor. Ich meine ,,Kadmos". Mit 
Dip Osten hat dieses Wort allerdings nichts zu thun. Eine der- 
artige Erklarung, ganz abgesehen davon, dass sich ein entsprechen- 
der Eigenname im PhSnikischen bisher nicht gefunden hat, giebt 
schon deshalb keinen Sinn, weil die Phoniker einen fur sie im 
Westen liegenden Berg nicht als Osten bezeichnen konnten. 
Auffallend ist der Wechsel von Kdd/uos, KAAM. (GERHARD, Etrusk. 
u. camp. Vas. pi. c. 14) und IL4SSM02 (Wien. Vorlegebl., c. VII 3, 
Sp. 841 f) von nadpiKog und xaa/tHos 1 ), welch' letztere Form die 
Autoritat des Kallimachos fiir sich zu haben scheint (VARRO I, 
1. 7, 34 und Statius Tullianus bei Macrobius, Sat. 3, 8, 6). Die 
Griechen haben also das betreffende Wort k-d-m, k-ss-m und k-s-m 
aussprechen gehort. Nicht Dip, sondern Dro muss man also zur 
Erklarung von Kadmos heranziehen. &???? heisst ,,Gold" und ist als 
phonikischer Eigenname erwiesen (CIS no. 159): 

bsaiai p Dro nassn 

Dro, ein Sohn des Faramel^}, Sohn des 'A bit, findet sich auf einer 
Inschrift aus Safa (HALEVY: Les inscriptions du Safa; N. Journ. 
as. 7 (ser.) t XVII, 1 88 1, p. 202); Dro vergleicht HALEVY mithebr. 
Drb ,,Goldstaub". Dasselbe findet sich als nabataischer Eigennamen 
und ist als Lehnwort auch im Altagyptischen nachgewiesen wor- 
den (DtTMICHEN, Z. f. ag. Spr., 1872, 44). Kagfuloq ist also b&* Dro 
d. i. ,,Gold ist Gott" oder der ,,Gold-Gott". Thatsachlich hat sich 
ein Amulet zu Windisch (Schweiz) gefunden, welches die Auf- 
schrift 2 ) CASM, nebst myst. Bezeichnungen samothrakischer 

1 ) vgl. die Dioskuren-Kabireninschrift von Imbros auf einer weissen Mar- 
mortafel mit Fronton eingerahmt, uber der Thiir der Kirche des heiligen Andreas 
eingesetzt. &eol f^eyii^oi,, &eoi $[v]vffro(, tcr^v^Qul xnl Kuffpette avag, rnxT[ex]ot etc. 
K. KEEL, griech. Inschr. Philologus 1863, 2. Suppl.-Bd. p. 601. 

2 ) M. MOMMSEN (Tnscr. Helvet., p. 115, no. 30); OEELLI (Inscr. lat., no. 440). 

Priedrich, Kabiren. 4 



50 

Kabiren tragt. tiro wurde aber ein griechisches xa^/t-og erwarten 
lassen. Die Phoniker konnten hides statt ans auch a^o (x-d-|U) 
gesprochen haben ; die Erweichung des n zu n ist wenigstens 
durch Karth. 92,5, wo sich aoim gleich hebr. "ifp'nin findet, er- 
wiesen. Es findet sich ferner: Jader (nom. pr. masc.) gleich bibl. 
in;;; ferner Idon-ius gleich -jn^ bibl. -jns cf. '/Tcrv-og; endlich ^4^. 
herbal Aderbal neben At herbal ^frag^ag gleich b?s in? ,,cultor 
Baalis" (SCHRODER, phdniz. Sprache, S. 107). &n3 kann also von 
den Griechen auch als ens gehort worden sein (vgl. OTTF. KELLER, 
Latein. Volksetymonologie, S. 288). Aber auch x-g-^ und K-aa-f-t 
lassen sich als Varianten fiiir ons vermuten: ,,Unter den Semiten 
war es das Kulturvolk der Kananaer, welches, seiner friihzeitigen 
Bildung entsprechend, am fruhesten sowohl zu der geschleiften, 
aspirierten Aussprache der Muten b, p, g, k, d, t (als vfy % d &) als 
auch zu der starkeren Verschiebung der platten T-laute (d, t, t, 
1 n tt) in die entsprechenden Zischlaute (z s s, T ID D it) uberging. 
Wenn nun schon der hebraische Dialekt, soweit hinauf man ihn 
verfolgen kann, ein starkes Eindringen der Zischlaute zeigt, so 
wird die phonikische Weltsprache, die weit verbreitete, welche die 
weichen Laute so entschieden bevorzugte und in dem spaten Zeit- 
alter der Inschriften gewiss alle Phasen der im Semitischen m5g- 
lichen Sprachentwicklung schon durchgemacht hatte, mindestens 
in demselben, wahrscheinlich aber noch in viel hoherem Maasse 
zur Assibilation der dentalen Drucklaute fortgeschritten sein, so 
dass man mit Recht von einem ,,punischen Gezisch" reden konnte. 
Vielleicht deutet der Umstand, dass in den neupunischen Inschrif- 
ten der Buchstabe n dem Zeichen fur die Sibilanten sehr ahnlich 
geworden ist, darauf hin, dass n von den spateren Puniern als 
Sibilans gesprochen wurde" (SCHRODER, I.e., S. 112). Es lasst 
sich also Kadmos als semitisches Wort in vollig befriedigender 
Weise erklaren. Der Goldgott ist aber auch Erfinder der Schrift. 
Auch diese milesische Uberlieferung, welche sich in letzter Instanz 
auf Hekataioszuruckleiten lasst (vgl.CRUSluS, Kadmos bei ROSCHER, 
Lex., S. 874), scheint lediglich aus einer Deutung des Namens 
Kadmos geflossen zu sein. an> verwandt mit sn3 bedeutet eigent- 
lich eng an einander reihen, sowohl schreiben (wie sro) als zu- 
sammendrucken ; im Arabischen hat es die Bedeutung verbergen, 
geheimhalten, verhehlen (assyrisch katamu), daher wohl &0! 1 Fein- 
gold bezeichnet als das sorgsam Verwahrte ; davon wird hergeleitet 
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&FOE in den Uberschriften von Ps. 16, 56 60 (LUTHER: giildenes 
Kleinod), welches auch als Lied tieferen Sinnes oder grossen 
Wertes gedeutet werden kann. Vgl. neuhebr. aro'n Epigramm. 
Man konnte nach LXX (aT^oyQacpLa) unter DFDM ein ,,Inschrift- 
gedicht" verstehen, d. h. ein solches, welches ganz oder teilweise 
zu Inschriften diente, wie etwa Ps. 16 in Davids Palast (Gesen, 
Lex. 1886, S. 460). Kadmos von Milet ist also auch ,,der alteste 
Historiker" (vgl. CRUSIUS, 1. c. 873). Bezeichnet Kadmos Gold, 
so ist es erklarlich, dass ein Fluss diesen Namen 1 ) fiihren kann, 
wenigstens fur Kleinasien war dies eine passende Bezeichnung, 
wo bekanntlich fruher viele Fliisse Goldsand gefuhrt haben. Ein 
vom Mesogisberge herabkommender Fluss, an welchem Mastaura 
lag, hiess xyvoaoQag*). 

Der Drang, edles Metall zu finden, trieb die Phoniker durch 
die Thaler ins Innere Kleinasiens. Wo sich Edel-Metall nach- 
weisen lasst, dort finden wir auch Spuren von der Anwesenheit 
der Phoniker. Ostlich von Abyd.c-5, am Rhodios stromaufwarts 
in den Vorbergen des Ida lag Astyra und dort befanden sich 
Goldgruben XQVGEIOC ffaovta, a vvv GTtdvid saviv (STRAB. XIII i, 23, 
C. 591), aus denen auch Priamos seine Reichtumer geschopft hatte. 
Die Anlage der Bergwerke geht aber auf die Phoniker zurilck. 
denn Astyra ist gleich mhujy (SCHRODER, phonik. Sprache 135 A 9. 
vgl. OLSHAUSEN, Rhein. Museum f. Philologie VIII, 1853, S. 323), 
STEPHAN. BYZ. kennt auch ein Astyra in Phonikien bei Arados, 
in welchem eine Athene ^GTVQLS verehrt wurde 3 ). Abydos selbst 
wird mit phonik. &nh?> Arbeit, Bergbau (OLSHAUSEN 1. c., S. 326, 
vgl. Ponulus) zusammenzustellen sein. Wir haben also ein Gold- 
bergwerk mit einem Astarteheiligtum, an der Ktiste den Hafen- 
ort Abydos, von dem aus das gewonnene Metall verschifft wurde. 
Im nord-ostl. Winkel des adramythen. Meerbusens lag, urspriing- 
lich wohl am Meere selbst, die Stadt ]A^qa\.i\)VLQv\ in nord-ostl. 
Richtung von dieser Stadt lag in der Abdachung des Ida Andeira; 
daselbst wurde, wie STRABO (XIII c. I 56, C. 610) berichtet, nach 



dt rri$ noieiag OQOS Kctfyos, l ov xal 6 _</uxof $fT, y.cd li 
b(A<!)VV(j.os rdJ cyst (STBAB. XII 8, 16, 0. 578). 



STEPH. BYZ. 

8 ) sart xal nohs 'f'oivixrjg XKT* "AquSov, Iv r/ IT^UUTO i] 'j4.&tjt>tt ' 
STEPH. BYZ. 
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Gestein gegraben, das gebrannt zu Eisen wird, das mit einer ge- 
wissen Erdart geschmolzen, Zink entfliessen lasst und mit zuge- 
setztem Kupfer das sogenannte Messing (x(>o/m) giebt. Hadrumetum 
ist gut phonikisch und findet sich im Ponulus (fi'Titt'n'in SCHRODER, 
1. c. 179). Unterhalb Andeira findet sich ein der Andirensischen 
Gottermutter heiliger Tempel (STRAB. XIII 2, 67, C. 6 1 4).! Am selben 
Meerbusen unter dem Ida Ttkrjaiov d* e-u-tfrg TO l<4d()a[.ivTTiov lag ein 
anderes ^OTVQU mit einem der Artemis von Astyra heiligen Haine : 
ahaos Tr^c, L^aTVQriv^s ^QT^uidos aywv (STRAB. XIII c. I 51, 
C. 606, vgl. STEPH. BYZ. s. v. ^avvga) 1 ), nicht weit davon ein 
Chrysa (STRAB. XIII 2, 65, C. 613). Also auch hier ein Bergwerk, 
ein Hafenort mit phonikischem Nam en und Kulte der phonik. 
Erdmutter. Am selben Meerbusen Kio^vri und dazu gehorige 
Kupferbergwerke : vrteQ auT^g sv TTJ [teffoyccly TO TS TOV %ahnov 
/LisTakkov, unmittelbar bei Kiadrp>ri , auf dem Vorgebirge Pyrrha. 
aber befand sich ein Heiligtum der Aphrodite (STRAB. XIII 
i, 51, C. 606). Gold fand sich im Sipylos und Bermios, Erz 
zwischen ^TUQVU und Pergamon (STRAB. XIV 5, 28, C. 680) 
Pergamon aber war aber von alther ein Sitz der Kabiren (PAUSAN. 
I, 4. r\v v8f.wvTccL 01 negyafA-rivoi KafietQcov ISQCCV cpaaiv ELVCH TO aQ%alov 
avToi ds ^QKades d-elovGiv elvai TCUV Of-iov T^&cpqj diafiavTwv sg 
Trp> Idaiav) und in den Stadten des Gebietes von Troia wurden 
die Kabiren ebenfalls verehrt ([.idfaaTa f.isv ovv sv ^t^vc 
Tovg KaftsLQOvo, Ti(.iaG&ai Gvi*.fii$v[A&v, akka KCCI sv Tgoiy 
(STRAB. X 3, 21, C. 473). Der vom Tmolus herabfliessende 
Paktolos fuhrte einst Goldstaub mit sich 2 ). Das ganze KaTaKSKavfAsv'q 
genannte Gebiet scheint einst reich an Erzen gewesen zu sein. 
Zu Hierapolis gab es uberdies eine Mineralquelle, welche fur die 
Farberei ganz wunderbare Eigenschaften besass (STRAB. XIII 4, 
14, C. 630). Auf den Miinzen dieser Stadt erscheint das Bild 
eines in kurzem Rocke gekleideten Mannes, der in der Rechten 
eine Schale, in der Linken ein Doppelbeil halt 3 ). Wir werden 
nicht irren, wenn wir in demselben unsern XQUOCCWQ 



J ) Ein IfQov '^[aTvgyvrjs in diesem Astyra erwahnt auch der falsche Skylax 
S. 36, ed. HUDSON, vgl. BAUDISSIN, Studien II, 210. 

2 ) (5sr (f' 6 HcHCTCokbs KHO TOV TfAwkov, y.KTcufSQiav TO nnhctiov 
%Qvaov Tio'kv- vvv d 1 ' txk&ome. TO ^yfia (STRAB. XIII 4, 5, C. 625) ; vgl. 
%OVTK, a, vvv annvia IGTIV 'ctvKl(a(A.va, xn&ct7iQ TU Iv rqi 7]uwA^ TU negl TOV 

(STRAB. XIII c. 1, 23, C. 591). 
GUTSCHMID, Ehein. Museum, XIX. Jhg., S. 401. 
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wieder erkennen, den Stadtgott von Tyrus, der in Kleinasien zum 
Schutzgott des Bergbaues geworden war und dementsprechend 
den Faustel als Attribut erhalten hatte; durch seinen Namen 
,,Gold" wird er mit dem edelsten der Metalle, welches man aus 
dem Innern der Erde zu Tage fbrderte, in Beziehung gesetzt. 
Deshalb ist Kadmos bezeichnet als der Erfinder der Bergwerke: 
Kadf.iog yctQ b CPom "LLS-oto^dav e&vge -/.at jueVa/Ua %QVGOV ta TtEQi 
to Ilayxaiov sTtEvoyaev oQog (CLEMENS ALEX. STROM. I, 16, 75, 
vgl. STRAB. XIV, 5, 28, C. 680, HEROD. VII, 12); in Phonikien 
hat er die Steingruben (Lapidicinae. THEOPHR., ap. PLINIUS, Hist, 
nat. VII, 57), in B6otien die Kupferbergwerke eroffnet. Die 
phonikischen Bergwerke auf Thasos hatten auch Herodot's Be- 
wunderung erregt (HEROD. VI, 47). Die Phoniker verstanden 
aber nicht allein sich das Rohmaterial an Erzen zu verschaffen> 
sie waren auch Meister in der Bearbeitung desselben. Bekannt 
sind die Erzeugnisse phonikischer Goldschmiedekunst, welche in 
den Annalen agyptischer Herrscher erscheinen und die bizarrsten 
Formen aufweisen. Vasen mit Ziegen und Lowenkopfen und 
andere Goldschmiedearbeiten mit einer ubertriebenen Menge von 
Thierfiguren und agyptischen Ornamenteh stammen wohl meist 
aus Tsahe, dem eigentlichen Phonikien (W. MAX MtJXLER, Asien 
und Europa nach agyptischen Denkm. 1893, S. 183). Erzeugnisse 
der Metalltechnik waren also ein wichtiger Handelsartikel der 
Phoniker. Der Absatz dieser Erzeugnisse, welche am Nil ebenso 
gesucht 1 ) waren, wie im Zweistromlande 2 ) und an den Hofen 
syrischer Dynasten, war fur die Phoniker um so nutzbringender, 
da sie den Bergbau in eigener Regie betrieben. Der Bergbau 
war also eine hervorragende Quelle ihres Reichtums, es kann 
daher nicht befremden, dass ihr Baal wie er fur eine gliick- 
liche Seefahrt Sorge zu tragen hatte, in Kleinasien sich auch zu 

J ) ,,Auf die Kunst der Asiaten konnen wir nur aus ihren Einwirkungen 
auf die agyptische schliessen, woraus sich natiirlich wenig Positives ergiebt. 
Bios die Meisterschaft der Goldschmiede haben die Agypter oft zur Anschauung 
gebracht. Die ruhmenden Erwahnungen der ,,vielen Gefasse" in den Annalen 
bezeugen, dass diese Industrie Eigentum besonders Dahi-Phonikiens war und 
erwahnen sowohl Kunstwerke in Gold und Silber als die gewohnlichen getriebenen 
, ; Gefasse von Eisen und Kupfer", mit welchen die Fabriken der Phoniker nament- 
lich den ostlichen Markt beherrschten". W. MAX MULLER: Asien und Europa 
nach altagypt. Denkmalern 1893, S. 3C6. 

2 ) Vgl. FRANZ EEBER, Ueber altchaldaische Kunst (ZA II, 36). 
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einer dem Hephaistos der Griechen nahverwandten Gottheit aus- 
gebildet hatte, man nannte ihn schlechthin nach dem kostbarsten 
Edelmetalle, welches der Bergbau lieferte, ,,Goldgott". 

Friihzeitig muss auf Lemnos die Kunst geiibt worden sein, 
das Rohmaterial der Erze in Kunstgegenstande aller Art umzu- 
wandeln, denn unstreitig auf diese Kunstfertigkeit der Lemnier 
bezieht sich die Erzahlung, welche Hephaistos der Thetis macht 
(HOMER, II. XVIII, 400) von seinem neunjahrigen Aufenthalt auf 
dieser Insel und von seiner Verfertigung vieler Utensilien und 
Schmucksachen : 

TCCCQ Elvdeveg ^dkAevov daldaka moUkd, 

TS yva^TEtdg & s^LKag Kahvndg te ^al oQfiovg. 
Da die einstige Anwesenheit der Phoniker auf Lemnos, ganz ab- 
gesehen von dem dortigen Kabirenkult, auch aus anderen im 
folgenden zu besprechenden Momenten gefolgert werden muss, 
so wird man da die Insel selbst Erze nicht besitzt kaum 
fehlgehen, wenn man annimmt, dass das an den Kusten ringsum 
zu Tage geforderte Erz von phonikischen Schiffen nach Lemnos 
transportiert worden 1 ) sei, um hier zu Kunstwerken aller Art 
verarbeitet zu werden. Lemnos also, die f Hcpaiai;ov vqaog, die 
Werkstatte des Hephaistos, war die Statte, wo phonikische Gold- 
schmiede bei feurigen Essen, hinter dem Ambos mit Hammer 
und Zange ihrem Handwerk oblagen. Von ihren Gdttern wird 
gesagt dot de V\TOI c> HcpaiGvoi % Twaves (PHOTIUS). Nach dem 
Attribute der Zange, welches sich auf einigen Kabirenmiinzen 
findet, werden die KdfieLQOi, auch KCCQKIVOI (d. i. ,,zangenartige 
Fessel") genannt (HESYCH.). 

Noch erubrigt es einen dritten Namen des Karischen Zeus 
zu besprechen, namlich 5 Oaoyco. Ich habe schon auf die Miinzen 
von Hierapolis verwiesen, einer Stadt, welche etwas nordlich vom 
Kadmosgebirge, in unmittelbarer Nahe des jtafaxfixai^eV^ genann- 
ten Gebietes lag. Eine mit kurzem Rocke bekleidete Gestalt 



^ Zwischen Troia und Lemnos besteht ein reger Verkehr: Evvqos (Sohn 
des Jason), ,,der gute Schiffer" treibt mit Sidon und den Griechen vor Troja 
Handel, letztere versieht er mit Wein (Horn., II. VII, 467 f.). Von den Griechen 
kaufen die Lemnier kriegsgefaugene Trojaner als Sclaven (Horn., II. XXI, 40). 
Aiis dem Besitze des Thoas stammt clgyvQetov xQurr^u, Tsrvy^voveS 

xuvfavev. Derselbe ist phonikisches Fabrikat Inel Zdoveg 
tjttxriattv. Horn., 11. XXIII, 740 f. 
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tragt in der einen Hand den Hammer, in der andern eine Schale, 
das letzte Attribut wiirde auf Dionysos oder Asklepios-ESmun 
schliessen lassen. Da dies eine besonders weinreiche Gegend 
war x ), so werden wir der Weinkanne den Vorzug geben, um so 
mehr, als sich auf Miinzen von Thessalonike eine ahnliche Figur 
findet, welche ebenfalls den Hammer tragt, in der andern Hand 
aber ein Rhyton halt (MlONNET, t. I., p. 490 504; Suppl., t. Ill, 
pi. 118 171; MttLLER-WlESELER, Denkm. d. alt. Kunst, t. II 
pi. LXIII no. 819 und 820). Die betreffende Gottergestalt fuhrt 
also die Attribute des Hephaistos und des Dionysos. Nachdem 
wir den semitischen Charakter des karischen Zeus erwiesen haben, 
so werden wir zur Erklarung des ,,barbarischen" "Oaoyw $w her- 
beiziehen; mm prt. niia (sogeh, vgl. assyrisch sign*} heisst ,,herum- 
taumelnd, berauscht vom Wein (Jes. 28, 7 ; Pr. 20, i), auch von 
sinnlicher Liebe (Pr. 5, 20), ebenso yy, hin und hertaumeln (vgl. 
GEN. 6, 3 tWTBi: wegen ihres Sinnentaumels). Dies waren Be- 
zeichnungen, welche dem dionysischen Attribute vollkommen ent- 
sprechen wurden. Der karische Zeus, der tyrische Hephaistos, 
XgvadcoQ (X^va(.oQ)-Kddf-iOQ ist also auch ein Gott des Weines und 
wurde durch fnutti (d. i. c asogeh, und mit der dem Phonikischen 
eigentumlichen Triibung des a zu o: c oogeh) als der ,,Taumelnde" 
bezeichnet. Wie nach .Kadmos, so ist auch nach mm ein Berg Ka- 
riens, genannt: Mesogis (rttiuu), denn der Gott der Semiten wohnt, wie 
selbst die Agypter wussten (vgl. W. MAX MULLER, 1. c. 309), 
auf Bergen! Am Pousse des Mesogisberges aber liegt ein Nvacc, 
der Geburtsort des Dionysos! 

Der phonikische Baal hatte also auch dionysischen Charakter: 
en Syrie, Moloch et Melqarth, peut-etre uniquement a cause de 
1'assonance de leur norn avec I'epithete de Met/U^tog que recevait 
Dionysos, le Baal qui sur les monnaies de Tarse, de Nagidus, de 
Mallus et de Soli, ainsi que de Zaytha de Mesopotamie, tient des 
raisins et des epis, enfin le dieu compagnon de 1'Atergatis de 



*) $e(XVVVTttl, (? XCtl p6#QOl TQft?, OV$ (pUffKS XcdoVfflf, OOOV TfTTltQKXOVTK 

0i;ct$iov$' vneQxetvTcu Jf Imfoi TQK%eig, ovg elxos x TOUV KVK- 

ffSGWQfVff&Ctl, {IV$QWV. TO S eVKJAHS^OV Tip* TOlKVTt]V VTCCt^ftV 

TIS KV xal Ix Tqs XKTKVKI'KS Tys xwa&eiaqs rrj GnoStij xcd vvv a 
oivov Suipi^fi xcti xakov. KGTf'iCofievoi cTe rives, eixorcas nvQiyevfj rbv 
ksytG&Kt (pcafiv, Ix TWV TOIOVTWV XWQIWV TexfMxtQouevoi (SlRAB. XIII, 4, 11, C. 628). 

2 ) ,,Terminus technicus fur Busslied, dieses als aus aufgeregter Gemuts- 
stimmung (ITDI!) ^5115) geboren bezeichnet". ZIMMEBN, BBPs. 1 A 2). 



Bambyce ou Hierapolis, dont le nom indigene etait Hadad et que 

les monuments numismatiques montrent avec les memes attributs 

(F. LENORMANT, Artikel Bachus bei DAREMBERG und SAGLIO, 

Diction, p. 599*). Nun hat aber LOSCHKE (bei L. v. SCHRODER: 

Aphrodite, Eros und Hephaistos. 1887, S. 83 ff.) nachgewiesen, 

dass der zenonischen Darstellung des Hephaistos eine dionysische 

vorangegangen sei: ,,Wer ohne Kenntnis der liter. Uberlieferung 

die altertumlichen Denkmaler betrachten wollte, der konnte kaum 

daran zweifeln, dass Hephaistos ein dem Dionysos nachst ver- 

wandtes Wesen, ein Glied seines Thiasos war. Denn abgesehen 

von den Darstellungen der Athenageburt sieht man ihn fast nur 

umgeben von Silenen und Nymphen, ein zweiter Dionysos in Tracht 

und Haltung, wie dieser auf einem ith^phallischen Maultier reitend, 

mit Epheu bekranzt, den Kantharos und Rebzweig in der Hand, 

gelegentlich auch von einem Bock begleitet (Br. Mus. 527). 

Man erklart diese dionys. Erscheinung aus der Situation, in der 

der Gott sich befinde: die Ruckfuhrung in den Olymp. Aber 

die Erklarung reicht nicht aus". Das Epos und die altere Sage 

weiss hiervon nichts. Das Ganze macht den Eindruck ,,einer 

atiologischen Erfmdung mit dem vZwecke, das Erscheinen des 

Hephaistos im bakchischen Zuge zu erklaren. Die Elemente der 

Erzahlung: Dionysos Freundschaft mit Hephaistos, die Fesselung 

und Entfesselung der Hera werden uralt sein, nur die Kombination 

der einzelnen Ziige ist Jung, und, wie es scheint, hat in diesem 

Falle nicht sowohl die Poesie als die bildende Kunst den Gang 

der Sagenentwickelung bestimmt. Ein Rest der urspriinglichen 

Selbstandigkeit ist es, dass auf schwarz-figurigen Vasen so haufig 

Hephaistos auf einer, Dionysos auf der anderen Seite der Vase 

dargestellt ist. Jeder der Gotter bildet eine Darstellung fur 

sich, die in keinem anderen Zusammenhang stehen, als wenn z. B. 

auf der einen Seite ein Theseus auf der anderen Seite ein 

Heraklesabenteuer dargestellt ware. Um einige Beispiele heraus- 

zuheben, so steht auf der Vorderseite der Vase Br. Mus. 527 

Dionysos ruhig da, Trinkhorn und Rebzweig in den Handen, und 

schaut wie auf zahllosen Bildern dem Treiben seiner Satyrn und 

Manaden zu. Um Hephaistos, der auf der Riickseite reitet, kummert 

3 ) Auf einem neupunischen Votivdenkmal fur Baal Chamman (Neopun. X, 
nach SCHRODER'S Zahlung (Numid. IV bei GESENIUS), s. die Abbildung bei 
GESENIUS, Monumenta Taf. 23. BAUDISSIN, Studien II, 216. 
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er sich gar nicht, denkt nicht daran, semen Platz zu verlassen, 
um jenen zu fuhren. Auf der Amphore GERHARD A.V.B XXXVIII, 
steht Dionysos auf der einen Seite in ornamentaler Rune hochstens 
mit seinem Lowen beschaftigt, der vor ihm sitzt, wahrend auf der 
anderen ruhig Hephaistos seine Strasse zieht. Er findet den Weg 
zum Symposion auch ohne Dionysos, und was er braucht, hat er 
bei sich : ein Silen tragt ihm den Weinschlauch nach, ein anderer 
verkiirzt ihm den Weg durch sein Flotenspiel, die Weinkanne aber 
hat er, da er die Hande nicht frei hat, sondern Hammer und 
Rebzweig tragen muss, am Phallos seines Maultieres aufgehangt." 
,,Besonderes Gewicht wird man ferner auf die Dekoration einer 
durch Griechenland, Kleinasien und Italien verbreiteten Gattung 
von Feuerbecken legen diirfen, deren Griffe durchgangig mit 
vegetabilischem Ornament oder mit bartigen, maskenartig stilisirten 
Kopfen des dionysischen Kreises Verziert sind (BENNDORF, Reisen 
in Lykien und Karien, S. 1 1 ; vgl. CONZE, Verhandlg. d. Philologen- 
versammlung in Heidelberg, Leipzig 1866, p. 139, Taf. I u. II). 
Satyren erscheinen . als Gesellen des Gottes. Der eine halt einen 
grossen Schild, an dem Hephaistos eine Handhabe zu befestigen 
im Begriffe ist, ein anderer poliert eine Beinschiene, ein dritter, 
der sich hinter dem Ofen vorbeugt, neckt einen gnomenarti'gen 
Alten, der eifrig an einem Helm arbeitet, indem er ihm die spitze 
Miitze vom Kopfe zieht. Schon auf einem rotfigurigen Bilde 
des V. Jahrhunderts tragt ein Satyr bei der Ruckfuhrung des 
Hephaistos eine Zange und mehrere Hammer. Da Hephaistos 
selbst diese Instrumente bereits in der Hand tragt, ist es wohl 
die nachstliegende Annahme, dass ihm der Satyr bei der Arbeit 
unterstiitzen wird". Es ist also der griechische, wie der pho- 
nikische Hephaistos in gewissem Sinne ein Dionysos gewesen und 
diese Seite seines Wesens muss im weinreichen Lemnos (HOMER, 

II. VII, 467) auch Ausdruck gefunden haben. 

Im Kabirenheiligtum bei Theben wurde der Kabir direkt 
als Dionysos dargestellt. Jeder unbefangene Archaologe wiirde 
an dem hingelagerten, bartigen, epheuumkranzten Manne auf den 
Vasenfragmente, welches die letzten Ausgrabungen zu Tage ge- 
fordert haben (Mitt. d. deutsch-arch. Inst. Athen, Bd. XIII 1888; 

III. Vasen, WINNEFELD, Taf. 9), einen Dionysos erkannt haben, 
wenn uns nicht die Beischrift lehren wiirde, dass dies die Ab- 
bildung des ,,Kabiros" sei! Aus dem gleichen Gesichtspunkte ist 
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ferner zu betrachten eine ganze Gruppe von im Kabirion ge- 
fundenen Vasen, auf denen Silene und Manaden dargestellt sind 
(1. c. Taf. 10). Dass sich tibrigens orphische Elemente um den 
urspriinglichen phonikischen Kern in Theben angesetzt haben, 
1st ja denkbar und wurde von O. KERN erwiesen. (Die boiotischen 
Kabiren; HERMES 1890.) 

Hephaistos und Dionysos streiten um die Insel Naxos (Schol. 
Theokr. 7, 149). Stesichoros dagegen dichtete von grosser Freund- 
schaft der beiden und wie Hephaistos dem Dionysos auf Naxos 
fur seine Gastfreundschaft einen goldenen Becher geschenkt habe. 
Der tiefere Grund dieser Fabel wie PRELLER (I, 1 44) bemerkt 
ist die Beobachtung des Naturlebens, denn uberall wachst im 
Suden derbeste, der feurigste Wein in vulkanischen Gegenden, so am 
Vesuv, auf Ischia, am Aetna, auf Santorino; eine Beobachtung, 
welche die Phoniker in Karien's yiawMnaviJ.^, am Mesogis, und 
im vulkanischen Lemnos jedenfalls friiher gemacht hatten. Dionysos 
fuhrt auf Naxos den Beinamen f.iEiU%ios (ANDRISCUS, Verf. nax. 
Gesch.; Agasthenes bei Athen Ills); Zeus iieiKi%ios aber hiess 
auch der phOnik. Hephaistos- Xqvaa'q, der Stadtgott der Tyrer. 

,,Kaum fur einen anderen der phonikischen Gotter ist die 
solare Bedeutung so deutlich, wie gerade fur Melkart den Gott 
von Tyrus und seinen Kolonien" (BAUDISSIN, Stud. II, 152 A 2, 
DiOD. XX 14), daher ist es erklarlich, dass auf den Miinzen von 
Hephaistia (ECKHEL, Doctr. num. vet. t. II p. 5 1 ; MlONNET, 1. 1 p. 43 1 
no. 3) an Stelle unseres Hephaistos- Xqvawq das Haupt des Apollon- 
Helios erscheint. 

Da der tyrische Stadtgott als Herakles bezeichnet wird 
ME^adqog b nai f Hqcnd,rj$ Philo Bybl. b. Euseb. praep. evang. i, 
10, 27; DIND., S. 46; DIOD., 20, 14), so muss auch der karische 
Zeus .Xjouffaw^-Kadmos, den wir als tyrischen Stadtgott XQVOCOQ 
erwiesen haben, eine dem Herakles verwandte Gottheit gewesen 
sein. Das ganze Gebiet zwischen dem Maander und Hermos ist 
vulkanisch und wurde ebendeshalb J&rrcrx.fixau^eV^ genannt. Das 
Kadmosgebirge bildet sozusagen den Scheitelpunkt eines vul- 
kanischen Dreiecks 1 ); hier war das Heim des Typhoeus (HoM., 



<F' fr. MVGIKS o "E^uos, &? OQOVS itQOV rrjs 4t,v$V(A,r\vr\s , xctl Jtw 
Xcfraxexav^vris ?$ r^f SaQSiavrp ipfysrut (STBAB. XIII 4, 5, C. 626), vgl. 
r\ KKTKXtXKV[*.vt\ $e, r,7tf() imo ^vffdjv xal Mvtfv XKifyeiai, SIM TOIKVTK TIVK 

Tttirrys' [vgl. SV&QVHTOS re yaq lariv r\ yi xca 
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II. 2, 783) slv ^4.Q/.f.ioig, o-3-t cpaal Tucpcosos Ef.if.ievccL evvag}. Die Be- 
wohner von Hierapolis nun hatten, so heisst es in den Tle^ioda 
(DihiTtrtov vov airoaTohov von alten Zeiten her die Schlangen (pcpeis) 
und die grosse Schlange eyjdva verehrt und die Bilder derselben 
angebetet. Echidna selbst ist die Tochter des Chrysaor und der 
Kalliroe : ,,Der Vater ist trotz des griechisch gemodelten Namens 
gewiss identisch mit dem karischen Nationalgotte, dem Zeus 
aoQiog oder XQvaaoQevg (CI Gr., 272O) 1 ). 

Damit stimmt Hesiod iiberein (Theog. ed: Zcoygacp. I/U. 
. v. 295 ff.) : 

"H fi* even a/Uo Ttshcogov, a^irffjavov ovde eotxog .... 

svl yhcupvqty, -d-Eiyv "AQaTegocpQOv 3 "E%idvav, 
v f.isv vv(.icpri slimoTCida KahhifectQrjov, 

(f avTE TtefaoQov ^xpiv dsivov TB peyav ve 
alohov ajf.iYiavriv, Ca^'^g vyro Y.ev&eat, 
r) d* IQVT? EV 3 u4Qi(.ioiaw vrtb yfoova 
Als Gemahl der Echidna erscheint Typhaon (Tfj ds Tvcpdovd 
cpaoi [.iiyri{j.evai sv cpthotrfui v. 306), Sohn der Gaia und des Tar- 
taros (v. 820), der ebenfalls als Schlange gedacht worden zu sein 
scheint, wofern die Verkniipfung seines Namens mit aramaisch 
5>Bi (Otter, GRUPPE, 1. c. 577) richtig ist. Nun spielt eine Epi- 
sode des phonikischen Gotterkampfes, welchen Philo Byblius uns 
nach einer griechischen Uebersetzung aus dem 8. od. 7. Jhrhd., 
welche selbst auf ein phonikisch.es kosmogonisches Gedicht zu- 
riickgeht, iiberliefert hat, ebenfalls im Arimerlande. Typhon wird 
als Bundesgenosse des Pontos und Kronos genannt. Da Pontos 
dem Demarus, Kronos seinem Vater Uranos gegenubersteht, so 
muss der Gegner Typhon's Herakles gewesen sein. Uberein- 
stimmend nach Philo und dem vorauszusetzenden phonikischen 
Gedicht ist: dass Herakles den Typhon bekampft und von diesem 
betaubt wurde, ferner, dass der Begleiter des Herakles der Arznei- 
gott Esmun gewesen, der ein Mittel erfindet, ihn vom Scheintod 
zu erwecken. Gerade dieses sind wie GRUPPE betont (1. c. 383) 



TS ak/LiVQidtav xal evexnvQcaros tart. ibid. 17] )/ re 'Pdufchfeia, r t 
y nohs (SxRAB. XII 8, 18, 0. 579). ow. oxvovai (ff y.cti TK (j.6Ta!-v Matavfyov 
AvSwv Knvvlf vnovotfv toiamn xal $IK TO nkrftog TOJV tyivwv xul 7ioTctfj.tav 
xal TOVS -nolla^ov XSV&/.KUVK? rijg yt\$ (STBAB. XII 8, 19, C. 579). 

J ) ALFRED v. GUTSOHMID : Die Konigsnamen in den apogryphen Apostel- 
geschichten. Ehein. Museum XIX Jhg., S. 401. 
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Begebenheiten, welche bei Philo einen unloslichen Bestand- 
teil des grossen Gotterkampfes bilden. Nach jenem phonikischen 
Gedichte erscheint also Herakles als Bekampfer des Typhon. Bei 
Nonnos, der in semen Dionysiaka ebenfalls den Kampf gegen 
Typhon behandeltund ebenfalls wie Philo aus einer griechischen Vor- 
lage geschopft haben wird, die in letzter Linie auf jenes voraus- 
zusetzende phOnik. Gedicht zuruckgeht, erscheint Kadmos (wie 
bei ahnlicher Gelegenheit Herakles, vgl. CRUSIUS b. ROSCHER, 
Lex. Art. Kadmos 848) als Bekampfer des Typhon. Kadmos 
und Herakles decken sich also ! Wie der griechische Kunstmythus 
von Herakles durch den babylonischen Izdubar beeinflusst wor- 
den war, so scheint dies auch der Fall gewesen zu sein beziig- 
lich des tyrischen Herakles, der mit Bes (Besa) identisch ist. 
Man Hess sich bisher meistens durch die Angabe sehr spater 
Stellen (LD IV, 65, 85 etc.) tauschen, die ihn als arabischen Gott 
bezeichnen 1 ). In Agypten erscheint derselbe erst im N. R. in 
offizieller Verehrung. Er wurde jedoch schon lange vor 2000 
beim Volke verehrt, denn FL. PETRIE hat unter den Resten der 
zwolften Dyn. in Kahun zweimal seine Figur gefunden. Sein Name 
ist wohl agyptisch, seine grbteske Gestalt ist aber nichts als eine 
Entstellung des babylonischen ,,Nimrod"-Typus, wie manche der 
altesten Bilder beweisen, die ihn als Lowenwiirger (Alb. phot. 
mus. Boulag. pi. 8, und Berliner Statuetten) darstellen. Die baby- 
lonische Gedrungenheit artet in eine unformliche Zwerggestalt 
aus, die furchtbaren Muskeln Nimrods werden Fettwulste, der 
finstere Gesichtsausdruck wandelt sich in ein wildes Grinsen, die 
hinten uberhangende Lowenhaut wachst an, so dass Ohren und 
Schweif die einer Katzenart werden. Schon fruh hang't die 
Zunge heraus. Diese Entartung des missverstandenen babylo- 
nischen Stiles entstand schon bei den Westsemiten 2 ). Gleich Nim- 
rod wird Bes als Beschlitzer gegen reissende Thiere und Schlangen 
betrachtet, und uberall erscheint seine Figur als Amulet. (W. MAX 
MULLER, Asien und Europa n. altag. Denkm. 310). 

Phonikische Weihegeschenke in der Grotte des Zeus auf dem 
Berge Ida in Kreta zeigen uns ebenfalls die Gestalt des Herakles- 
Izdubar-Melkart als Lowentoter: Ai soliti animali veri o fantastici 



J ) J. KRALL Jhrb. d. allh. Elaiserhauses, Wien 1889. 
*) Besa als Trinkgefass phonikischer Provenienz schon unter Sety. (W. MAX 
MULLER 1. c. 307.) 
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e sostituida la grande figura del dio cacciatore di mostri, il 
prototipo assiro-femcio dell' Herakles greco. Questo e rappresen- 
tato nel 1'atto in cui ghermisce un leone per le zampe ed alzandolo 
sopra il capo sta per lanciarlo in aria, mentre col piede sinistro 
calca la cervice d'un toro furente: due motivi che hanno trovato 
poi tanta parte nel mito ellenico degli a$la. (Museo -italiano 1888, 
i op. 709.) Die Darstellung des Gottes auf Bronzeschilden aus 
Kreta tragt einen ausgesprochen assyrischen Charakter: II dio ha 
nude del pari le gambe e gli avambracci; il torso ed il resto del 
corpo sono coperti da una specie di tunica ricamata aderente alia 
vita come una maglia e stretta ai fianchi da una fascia o cintura 
con cinque giri. Le folte masse di capelli che scendono fin sulle 
spalle e la barba spuntata son divise in parechie serie di ciocche 
arricciate e la musculatura delle gambe ed delle braccia mostra 
quel trattamento esagerato che si riscontra si frequente in una 
classe ben nota di monumenti statuari assirici. (Museo ital. 1. c.) 

In Besa ahnlichem Typus erscheint der tyrische Stadtgott 
auf den sogenannten Kabiren-Miinzen von Cossura (Florez Me- 
dallas de Espana Tab. LVI, no. 9, 1 6). Ebusus oder Iviza (GESENIUS, 
Mon. phoen. 39 XII, vgl. GERHARD, Abhandlg. und kleine Schriften 
II 538), auf denen eine Gestalt mit Schurzfell bekleidet erscheint, 
in der Rechten einen Hammer schwingend, in der Linken eine 
Schlange haltend ; auffallend sind die gebogenen Beine, das Haupt 
schmuckt ein strahlenahnlicher Federnschmuck. Haufiger und 
mannigfach erscheint dieselbe Gestalt als Kriegsgott. 

Diese Abbildungen bestatigen die bisher gewonnenen Ergeb- 
nisse nach jeder Richtung. XgvaatoQ ist Hephaistos und Kriegs- 
gott (Stratios), ebenso erscheint die Gottheit auf den angefuhrten 
Miinzen charakterisiert als Hephaistos durch Schurzfell und Ham- 
mer; er ist aber auch krummbeinig, wie der Hephaistos der Grie- 
chen: Kokhorcodlcov, ^4iA.cpiywr\eis (II. 18, 395) genannt wird. ,,Noch 
unlangst hat man allerdings geglaubt, dass die bildende Kunst 
die Lahmheit des Hephaistos nie zum Ausdruck gebracht habe. 
Aber genauere Betrachtungen lehren, dass sicher auf jonischen 
Vasen des VI. Jhdt, wahrscheinlich auch auf einigen attischen 
die Fiisse des Gottes anormal gebildet sind. Auf einer der so- 
genannten Lokalhydrien sind die Beine des zu Dionysos Ftissen 
reitenden Hephaistos auffallend krumm, beide Fiisse aber gerade- 
zu verkriippelt, indem sie zuriickgebogen erscheinen" (LosCHKE 
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bei Lv. SCHRODER, 1. c. S. 91). Wie Xyvadiog fuhrtder Gott auf 
den Miinzen neben Faustel die Lanze. Durch seine zwergartige 
Gestalt, seine krummen Beine, den federartigen Kopfputz, durch 
die Schlange in seiner Hand ist der Gott als Besa-Herakles 
charakterisiert, ,,denn gerade der kindliche schlangenwiirgende 
Herakles ist der reine agypto-phonikische Zwerg Bes" (W.MAX 
MtTLLER, 1. c.). Nicht der ,,wackelnden und flackernden Natur 
der Flamme" (PRELLER, GM. I, 141), sondern dem Besa-artigen 
auf Lemnos verehrten phonikischen XQVOOJQ dankt der griechische 
Hephaistos seine krummen Beine. Chrusaor-Kadmos ist also Hera- 
kles, der Stadtgott derTyrier. Herodot berichtet uns (III, 37), dass 
die Kabiren von den PhSnikern als Pataeken, so dieselben auf 
dem Schnabel 1 ) der Dreiruderer fiihren, d. i. als Pygmaeen dar- 
gestellt worden seien. Da nun Herakles, wie wir wissen (PAUSAN. 
VII, 53), als Pataeke dargestellt worden ist, so muss Melkart 
(Herakles), der tyrische Hephaistos-.X^t'O'c/^, der mit dem karischen 
XQvffda)Q-K.a6mos identisch ist, von den Phonikern als Kabire ver- 
ehrt worden sein. Nicht blosser Zufall wird es sein, dass sich in 
Abydos, der Hafenstation des phonikischen Goldbergwerkes zu 
Astyra, Inschriften z\i Ehren des Gottes Besa gefunden haben 
(A. H. SAYCE, Mai i8$g in PSBA XI, p. 318). 

Es lasst sich aber auch Zeus Chrysaor fur Lemnos nach- 
weisen: Ein gewaltiger feuerspeiender Berg, der Mosychlos, er- 
hob dort einst sein Haupt. Wie Kleinasiens wvaxEKavfj.^, muss 
auch Lemnos der Schauplatz gewaltiger vulkanischer Eruptionen 
gewesen sein, denen schliesslich der Mosychlos selbst mit dem 
ganzen ostlichen Teil der Insel zum Opfer fiel. Damit stimmt 
die Angabe des Pausanias (VIII, 33, 4), dass die unmiitelbar bei 



,,Nave con cinque rematori e parte d'altra scena inferiore. Le due 
estremitS, sono fortamente ricurve e la prora porta due appendici sporgenti a 
guisa di rostri. A poppa si dirizza un idolo o i-oavov dalle forme rigide colle 
braccia aderenti al corpo e ripiegato al gomito, la cui testa e perduta. Accanto 
al simulacro etc." (Museo italiano 1888, p. 729, 2), vgl. m ytiQ TOV 'llfpitiarov 
Tto-ycdpa (d. i. Ptah.) roiat &oivi)(r]l'oiffi, ITaTKixoifft (fnps^arnTov, TOVS oi <f>oimxS 
Iv Trjat, nQwqyai, TUV TQirigfav neQiuyovai (HEROD. Ill, 37). Ob die Besa-artig 
dargestellten Kabiren, deren Gestalt in der That geeignet war, die Heiterkeit des 
Perserkonigs in hohem Grade zu erregen, welche das Gallion der phonikischen 
Kriegsschiffe zierten, deren Schutzgottheit sie waren, nicht schliesslich mit zur Sage 
vom Klabaudermannchen beigetragen, ware in Erwagung zu ziehen (vgl. JENSEN, 
Zwergsagen aus Nordfriesland, Zeitschr. des Vereins f.Volkskunde II 1892, 409). 
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Lemnos gelegene Insel, der Aufenthaltsort Philoctet's, welche also 
einst mit Lemnos zusammengehangen zu haben scheint, durch 
einen Orkan in's Meer versenkt worden sei. Heute noch kann 
man unmittelbar ostlich der Insel eine ganze Reihe teils blinder, 
teils emporragender Klippen beobachten, welche ein zusammen- 
hangendes System bilden und Reste dieses gesunkenen Teiles 
der Insel sein diirften. Diese vulkanischen Vorgange auf Lem- 
nos, deren Opfer Mosychlos geworden war, sind uns sogar in 
mythischem Gewande iiberliefert. Der Name des feuerspeienden 
Berges hat absolut kein griechisches Geprage, sofort denkt man 
an semitisch bnus, welches schallnachahmend zur Bezeichmmg 
rauher Tone, d. h. schreien, (ass. sahalu =. rufen, im Hebr. vom 
Lowen, als dem Briiller, abstr. pro concr.) gebraucht wird: 
btrttitt deckt sich also mit Mosychl-os und heisst der ,,Bruller", fur 
einen feuerspeienden Berg thatsachlich eine passende Bezeichnung. 
Schon durch diesen Namen ist die einstige Anwesenheit einer 
semit. (phonik.) Bevolkerung fur Lemnos erwiesen. 

Dieser Name ruft uns aber sofort einen andern, jenen des 
Ungetiimes mit drei Leibern, drei Kopfen, machtigen Flugeln, auf 
dem Eilande 3 EQv&eia in Erinnerung, dessen Name (von yr^Qvco) 
ebenfalls als ,,Schreier, Briiller" erschlossen worden ist. 

Hesiod (THEOG. 287) nennt ihn TQufyalov, d. h. der Berg 
hatte drei Spitzen, wahrend dementsprechend das in drei Teile 
gegliederte Bergmassiv als sein Korper erscheint. Felsschroffen 
konnen als Bewaffhung, Schilder, aufgefasst werden. Die machtigen 
Flugeln, welche Stesichoros hinzufugt, sind der Rauch, der be- 
standig den Hauptern entsteigt, .sich teilweise auf die Bergriicken 
senkt, vom Winde massig hin und her bewegt, sich doch nie vom 
Rumpfe d. h. dem Berge trennt. Ein alter ind. Mythus 
in der Maitrayam Samhila auf welchen L. v. SCHRODER 
(Aphrodite, Eros und Hephaistos, S. 69) verweist, erzahlt, dass die 
"Wolken urspriinglich die Flilgel der Berge gewesen seien, die 
ihnen durch die gottliche Macht abgeschnitten, doch immer noch 
gerne zu ihnen hinziehen, gleichsam von den Bergen . sich ange- 
zogen fuhlen. 

Immer ist er Herr von grossen Rinderherden, recht fetten, 
strotzenden Kiihen (fiovaiv S7C dkmodeoai, Hes. Theg. 290) und 
Ochsen von purpurroter Farbe (El%e ds cpoivmag fioag, Apoll. 
c. II, 5, 10), welche unter der Obhut eines Hirten Eurytion, d. h. 
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des Stromers und ernes zweikopfigen Hundes ^'OQ&Qog, d. h. des 
mit friihem Morgen Wachen, welcher von der 3 'E%idva abstammt, 
stehen (w ^v fiovnokog EVQVTICOV' cpvha ds "Og&Qog 6 KVCOV diKtcpakog 
e 5 E%ldvrig zat Tucpcovog yeyfiw^jUfiVog, Apoll. ibid). 

Wer je das Fliessen rotgliihender Lava iiber scheinbar be- 
waldetes und griines Terrain, dessen Erhebung und Senkung, 
das in fortwahrender Bewegung befindliche rote Lavaband in 
kleine Teile trennt, beobachtet hat, dem kann nicht dunkel sein, 
was die ,,purpurfarbigen Kiihe" des Briiller's zu bed euten haben. 

Ungemein verstandlich wird der ganze Mythus, wenn wir die 
HES. Schilderung von Typhon, der ebenfalls als ein Ungetiim 
dargestellt wird, zur Vergleichung herbeiziehen. Auch dieser wird 
wie Geryon als Riese geschildert: mit Handen, Fiissen und 100 
Schlangenhauptern: 

Ov %&()$ [tsv aayttoi, ere layfii sqyf.ia'u %OUGCCI, 

yial Ttodsg ayux/.iaToi KQCIVEQOV 9-eov' ex ds 01 W/ACOV 

TJV s'ACfUov necpakai ocpiog, deivolo dgdnovTog, HES.THEOG.S'BSed.Zograph. 

Auch wunderbare Laute konnte man horen: 

(pwvai d* sv TtaariGiv saav deivfjg necpahfjffi v. 829. 

Man hort das Gebrull von Stieren: 

~>li\ o v' ' 

CCAAOTE O CCVTS 

TCCVQOV SQipQvxsct), f.i&vog aGftsvov, %Gffav ayavQOv v. 832. 

Dann wieder ertont das Gebell eines Hundes: 

a'L'koTB d^ ccv GKvhdyieGGiv somoTa, d-av^iax anovaai, 834. 

Jetzt hort man den Huter pfeiffen: 

ahkoTe d 3 av QOitsG%, V7tb d 3 v^eev ovgea (.ICCKQCC. 835. 

Man konnte also die ,,roten Kinder" des Geryon brilllen, 
den sie bewachenden Hund Orthros bellen und den Hiiter, der 
den Abfluss der Lava hiibsch in Gang zu halten hatte, den 
,,Stromer" (E-5(WFiW) ,,pfeifferi' horen. 

Geryon's Stallungen befinden sich in der Gegend der Nacht 
und des finsteren Aides in einer schwer zuganglichen H5hle, deren 
schon die altesten Dichter gedenken: Die Lavamassen kommen 
aus dem Innern der Erde, dem Heim der Todten (MevoiTiog ds 
EKEI rag f '^4dov @6ag fioGxcov Fr^vovrj vo ysyovog artryyeikev. Apoll. 
II, V, 10) ora^fjJ sv JIEQOEVVI (HES. THEOG. 294). 1st schon die 
Uebereinstimmung der Schilderung der vulkanischen Vorgange 
in Kleinasien und Lemnos auffallend, so wird dieser Umstand 
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noch erhoht, wenn wir die Abstammung des Geryoneus ins Auge 
fassen: Er ist ein Sohn des Zeus Chrysaor und der Kalliroe: 



fcVexe 



Hes. Theog. L87. 

Er ist also ein Sohn des phonik. Hephaistos und fur die 
Insel sehr bezeichnend einer Okeanide. Typhon wird von 
Herakles (Kadmos) bekampft. Ebenso erliegt Geryoneus im 
Kampfe dem Herakles. 

Der Vater bekampft den Sohn, ein Motiv, wie es in den 
phonik. Gotterkampfen haufig wiederkehrt. Herakles-Melkart er- 
scheint hier uberdies als ein wohlthatiger Gott, indem er als He- 
phaistos die verderblichen Erscheinungen seines Machtgebietes 
bekampft. Er ist ja Lowentodter wie Izdubar und vulkanische 
Erscheinungen wurden auch unter dem Bilde des Lowen gedacht 
(akhoTS $' avve heovTog avaid&a 3-vf.iov i'%ovcog, Hes. Theog. 833). 

Geryon hauset im ,,Rothland" ^EgcS-sia, Lemnos aber hiess 
in alter Zeit _Ai-ahc\ [riokrfiiog <?' sv Tgiaxoavfj VE cagey hiyzi ^4l- 
3-dhEiav TTfV yLr^ivov yiahEiaO-ai, Steph. Byz.] ,,die Gliihende". 

Die altesten Nachrichten vom Kampf des Herakles gegen 
Geryon finden sich bei Hesiod. Um das Jahr 72O 1 ) also, da 
die Griechen bereits festen Fuss in Sicilien gefasst hatten und 
griech. Seefahrer die Kunde vom Ausbruche des Aetna nach 
Boiotien bringen konnten, muss diese gewaltige Katastrophe auf 
Lemnos sich bereits vollzogen haben. Es scheint hier erne zu- 
sammenhangende Reihe vulkanischer Erscheinungen vorzuliegen, 
welche, in Kleinasien's Ka-ca'x.Exavf.ttvri beginnend, sich nach Lemnos 
fortsetzen, denen sich vielleicht ahnliche Erscheinungen in Tiryns 
und der Ausbruch des Aetna anschlossen. Herakles treibt die 
Kinder westwarts. Die Ansicht BUTTMANN'S (Museum der Alter- 
tumswissenschaft I 1807, S. 506, dem sich PRELLER I, 145 an- 
schliesst), dass der Berg erst um die Zeit Alexanders seine 
Thatigkeit eingestellt, resp. im Meere versunken sei, vermag 
ich nicht zu teilen. Nikander nennt in seinen Theriacis (v. 472) 
die Berge Saos und Mosychlos. Der Scholiast des ,,Nikander'' 
bringt als Erklarung hiezu eine Stelle des Antimachos: 

cphoyi fitxe^ov, r\v (ja 
OQEOQ K 



l ) CHRIST, bei MULLEB Handb. d. klass. Altt. : Gesch. d. griech. Litt. S. 
69, 1889. S. 84, 1890. - Hesiod. Theog. 860, nach SCHOEMANN utfvjjs = 

Friedrich, Kabiren. 
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Daraus zu schliessen, dass noch zu Antimachos Zeit der Vulkan 
existiert habe, geht deshalb nicht an, da wir den Zusammenhang, 
in welchem die angezogenen Verse standen, nicht kennen, der 
Dichter aber von einem langst vergangenen Ereignis, wenn es 
die Situation fordert, als von einem noch fortbestehenden sprechen 
kann. Allem Anschein nach diirfteri diese Verse aber dem meist- 
bekannten Gedichte des Antimachos der yivd^ entnommen sein, 
einem Werke, in welchem derselbe ungluckliche Liebesverhalt- 
nisse aus mythischer Zeit schilderte, um sich liber den Verlust 
seiner Geliebten zu trosten. 

Mit dem Verschwinden des Mosychlos hatte aber die Sage, 
welche hinsichtlich der Schilderung des Mosychlos als gewaltigen 
Riesen, mit seinen roten Ktihen, dem Orthros und Eurytion 
sich nattirlich gebildet haben muss, als der Berg noch in voller 
Thatigkeit war, an welchen Kern anlasslich des Versinkens der 
Kampf des Herakles angeknupft worden war, -den localen Halt 
verloren. Ungebunden umherflatternd wurde sie zunachst nur 
allgemein in das Westmeer, dem Orte, wo Helios ins Meer hinab- 
steigt, wo Hades wohnt, spater noch an die Kuste von Lusitanien, 
kurz ins Fabelland verwiesen. Als die Griechen selber weiter nach 
Westen vordrangen, wurde mit dem Herabsinken der urspriinglich 
rein mythischen Anschauungen des Okeanos auch der Sitz des Ge- 
ryoneus in bekannter gewordenen Gegenden lokalisiert. Be- 
zeichnend ist es, dass ein Kult des Melkart in der Stadt 
Gades den Anlass bot, die Insel Erytheia gegeniiber dem 
Flusse Tartessos zu fixieren. (vgl. VoiGT, Art. Geryon bei 
ROSCHER Lex.) 

Mosychlos, der feuerspeiende Berg auf Lemnos, von den 
Phonikern als Briiller bezeichnet, ist wie Echidna ein Kind 
Chrysaors, des karisch-phonikischen Hephaistos. Auch Sophokles 
nennt die allgewaltige Glut des Mosychlos ,,Hephaistos Werk": 
TO Ttay^aT^o, c&kag l HcfiaiaroTevy^Tov (Philokt. 986). Durch den 
Sohn diirfte auch die Anwesenheit des Vaters fur Lemnos be- 
zeugt sein. Durch das Vorhandensein eines Labyrinthes in Lemnos 
(RHODE, res. Lemn. S. 14, vgl. O. CRUSIUS, N. Jhrb. f. Phil, und 
Paed. 123, S. 300) ist aber auch die Anwesenheit des ,,labraundischen 
Gotzen" (vgl. KOI-ILER, Athen. Mitt. IX, S. 158, Jahrb. d. k. 
deutsch-arch. Inst, Bd. VII 1892, IV. Heft 1893), der ja mit Zeus 

identisch ist, fur Lemnos erwiesen und hierdurch 
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ist auch die Verbindung zwischen Lemnos und dem phonikisch- 
karischen G5tterkreis hergestellt. 

Die weibliche Gottheit der lemnischen Triade miisste nach 
den bisherigen Ergebnissen der Untersuchung die phonikische 
Erdmutter sein. Nicht weit von Lemnos entfernt lag die Insel 
Xguari (^tr^ivov yaq rchouv ccTtefyev ov rtohuv XqvGYi vrpog (PAUS. VIII 
33, 4). .Aus Sophokles (Philoktet v. IQ4) 1 ) erfahren wir, dass die 
Nymphe Xyvari auf dieser Insel einen Altar gehabt habe, bei 
welchem Philoktet von der den Bezirk der Nymphe hiitenden 
Schlange gebissen worden sei, weil er dem Altar derselben zu 
nahe gekommen sei oder nach dem SCHOL., weil er, die Liebe 
derselben verschmahend, von ihr verflucht worden sei. Nach 
anderen Angaben war dieselbe Athene. Ihr Idol zeigt zwei 
Sterne auf der Brust, die man auf Sonne und Mond deutet 
(WECKER I, S. 1 60) ; Auch fur die taurische Artemis wird sie ge- 
halten (O. MtiLLER, Orchom. p. 310, Dorier 1. 1, 381; GERHARD, 
Gr. Myth., 330, 4). Nach einer Notiz bei STEPH. BYZ. ware sie 
ji^LVQQ, und nach ihr die Insel genannt worden, sie wird die 
,,grosse Gottin" genannt (ajvb *z% ^e^a'A^g keyof.ttv'rjg fteov STEPH. 
BYZ. s. v. ^^(.tvog), ihr zu Ehren werden Jungfrauen geopfert. 
Ihr Kult enthielt orgiast. Elemente und blutige Ceremonien, 
welche auf eine primitive Stufe unentwickelten Naturdienstes und 
auf den Einfluss asiat. Religionsgebrauche hinweisen (ROSCHER, 
Lex. S. 585). XQVGVJ muss also die Cabira, die Gattin des Hephaistos 
auf Lemnos gewesen sein 2 ). Nachdem aber Chrysaor-Kadmos, der 
Gott ,,Gold", als Vater des Mosychlos fur Lemnos erwiesen ist, kann 
XQVGri ,,die Goldige" nur seine Gemahlin sein. Dieselbe ist also Astarte, 
die phonikische Erdmutter, welche mit Bezug auf die negative Seite 
ihresWirkungskreises auf Lemnos durchMenschenopferverehrtwird. 

Die Dienerinnen der Artemis in Lemnos waren Amazonen 
genannte Hierodulen. Noch zur Zeit der Jonier besorgten zu 
Ephesus Amazonen als Hierodulen den Tempeldienst. Myrina, 
an der troischen Ktiste, wurde von Amazonen gegriindet; in 
Lemnos findet sich eine Stadt gleichen Namens. Chrysaor ist 
eine androgyne Gottheit, beim unziichtigen Kultus dieser mann- 



J ) rijs (a/noifQovos XQVdrjs. 1327: X^^ff//? nEhtafl-fls yvkuxos . vgl. Schol. 
zur ersten Stelle Eustatk. p. 330, 2; Tzetz. ad. Lycophron 911 etc. rov 
pfopav; Dion. Ohr. vol. 2, p. 307; Philostr. Imag., p. 889. 
Vgl. WELCKER I, S. 160, A. 5. 



5* 
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weiblichen Gottheit erscheinen die Manner in Weibertracht, die 
Weiber in Mannerkleidern und Waffen. Darauf bezieht sich 
DEUT. 22, 5, wo dergleichen als Greuel vor Jehova verboten ist 
(SCHLOTTMANN, bei RiEHM, Hand. WB z. AT I, 127). Wahrend 
man y ^f/,iatcov, * ^{.latovldeg (bei HDT. 2, 97) noch von tpva. Giirtel ab- 
leitet, hatschonDE-LAGARDE darauf hinge wiesen, dags iniiT (zonah = 
rcoQvri) den Armeniern abgeborgt sei 1 ) als Bezeichnung der 
Hierodule. Ammah wird die semit. Erdmutter haufig genannt 
(vgl. z. B. CIS 1/3 271, no. 177: rtcnb ns'-fci NttNb ns'-ib assyr: ummu, 
auch Hi. I, 21 gebraucht fur die Erde als allgemeine Mutter). 
3 u4)uaCcJv ist also, wie ich glaube, gleich (.trpriQ TCOQVVI, denn die 
Dienerinnen der Astarte fuhren oft Bezeichnungen der Gottin als 
Namen (vgl. Kadistu, Buhlerin). 

Abcr auch als eine der Vegetation giinstige Gottheit muss die 
Cabira auf Lemnos verehrt worden sein: Mvfieua sv Kogtv&q) xar^'xet 
xort I'ftauffs vovg KoQiv&lovg /U/u^ nai;E%o[.itvovg -d-vaaaa ^^trfCQi xeu vv(.i- 
(paLQ ^Tif-iviaig (Schol. Find. Ol XIII, 7 4, LoBECK 1 209). Ihr zu Ehren 
geben sich die Jungfrauen am Gestade den Fremden preis (Argon.). 
Man hat also die XQVG^ die Gattin des XgyaioQ, sowohl hinsichtlich 
der positiven, wie dernegativen Seite ihres Wirkungskreises in Lem- 
nos verehrt. Der teils ernste, teils wollustige Kult der Astarte bei den 
Kanaanaern, heidnischen Hebraern und den Aramaern geht zuriick auf 
den Kult der Istar- Astarte, welche, wie wir gesehen (III R 53, No. 2, 
Z. 36 flg.) haben, teils als Gottin des aufgehenden Venus-Sternes 
als kriegerische, als Gottin des untergehenden Sternes, tiberhaupt 
nach Sonnenuntergang als Gottin der Zeugung verehrt wurde 
(vgl. SCHRADER, ZDMG. 27, 401). Dem ,,Sonnenuntergange" 
scheint die semitische Erdmutter den Beinamen ra'-iy (erebah) zu 
verdanken; i^y, ass. c rebu: untergehen von der Sonne, daher -yi$ 
Abend, ist die Zeit zwischen Sonnenuntergang und dem Dunkel- 
werden (GESEN., Lex. 1886). Mit diesem hebr.-phOnizischen y^y 
wurde schon an der Schwelle dieses Jahrhunderts von J. H. Voss 
und spater UCKERT Europa zusammengesellt und diese Zusammen- 
stellung bis in die neueste Zeit (KiEPERT, ED. MEYER) festge- 
gehalten (ZA I EB. SCHRADER, p. 2 1 5). Aber auch Harmonia, 
die Gattin des Kadmos, durfte einem Beinamen der abendlichen 
Astarte ihr Dasein zu danken haben. f ,Naama*); die Holde (maw) 

J ) GESEN., Lex. p. 53. 

2 ) Harmouia fuhrt den Aphroditekult in Theben ein, denn sie ist selbst 
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nennen die Rabbinen Venus. Sie machen dieselbe zum Kebs- 
weibe des Samael (Mars), welcher in Tyrus gewohnt habe und 
zur Mutter des unziichtigen Damons Asmodi" (ESmun!) (BAETHGEN, 
1. c. 33). Nach GENES. 4, 22 ist my^ die Schwester des Schmiedes 
Tubalkain. trw (St. dw) bedeutet: angenehm, lieblich, hold, z. B. 
vom Gesang Ps. 147,1; der Zither: Ps. 81, 3; Mischn. heisst 
iitt'W geradezu Melodie (GESEN. Lex.). Harmonia scheint also 
lediglich eine Ubersetzung von rraw, dem Beiworte der Astarte zu 
sein I 1 ) Schon SCHRODER ist es aufgefallen (Ares, Aphrodite etc., S. 1 8) 
wie stark an der Erscheinung der Aphrodite das ,,Gold" hervor- 
gehoben werde. Sie heisst nicht nur goldreich 7tokvxQ vff un d 
mit goldenem Kranze geschmuckt (xQuaoavscpavos), sondern sie 
wird auch ganz direkt die ,,goldene" Aphrodite genannt: %gvasri 
3 Jtyqodin (vg\.TL 3, 64; 22,470; Od. 8, 337, 342; 17,37; iQi54 etc -)- 
Man hat jenes Epitheton der Aphrodite entweder einfach als 
,,herrlich" oder als ,,goldgeschmuckt" oder auch ,,goldgelockt" er- 
klaren wollen, ,,aber es lasst sich nicht verhehlen, dass hier 
ein unaufgeklarter Rest iibrig bleibt." Anai'tis fiihrte den Bei- 
namen osgedsin, ,,die goldgeborene, osgiamair, Goldmutter" osgehad, 
die ,,goldene" (MORDTMANN : iiber die Keilinschriften in Armenien 
ZDMG, Bd. 3 1, S. 4 1 3). Statt der Herbeiziehung ,,goldener Wolken" 
(SCHRODER) liegt es doch viel naher, das ,,Goldige" im Wesen 
der Aphrodite, durch Hinweis auf Astarte- XQVG^ die Gattin des 
Goldgottes Chrysaor-Kadmos, zu erklaren! 

XQVGH ist nach PAUSAN. IX, 36 i die Gattin des Ares. Es 
erklart sich also der anerkannt lemnische Ursprung (PRELLER 1, 142) 
der Verbindung der Gottin des Liebreizes, der goldenen Aphrodite 
(X.Qvoiq) mit dem russigen Schmiede (vgl. Astarte-Naamah und 
Tubalkain); aber auch die Verbindung derselben Gottin mit Ares 
in Lemnos ist nicht nach dem Vorbilde der analogen Verbindung 
in Theben zu Stande gekommen, dieselbe ergiebt sich vielmehr 
von selbst, da Chrysaor Hephaistos und Ares in einer Person ist 2 ). 



Astarte naamah: f-d-ero $f rj/ ''^f^oStry TKS tmawpfas 17 c A^uoviu (PAUSAN. . 
IX, 16, 4). 

J ) Chryse wird auf. Lemnos als Schlange verehrt. Die Bewohner von 
Hierapolis verehrten die Schlangen, Rhodes hiess ' OfpovffGci (STBAB. XIV, 2, 7); 
Harmonia und Kadmos werden in Schlangen verwandelt/(OviD., Metamph. IV. 565.) 

2 ) Alter Areskult fur Lemnos wurde durch K. TUMPEL (Ares und Aphrodite, 
Jahrb. f. klass. Philolog.XI, Suppl.Bd. N. F. 1880) nachgewiesen, vgl. O. CKUSITJS 
(Anzg. von K. TUMPELS Aufoatz im N. Jahrb. 123, S. 301): ,,Es ist merkwiirdig 
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Die phonikische Erdmutter wurde als Pataeke, d. h. als Kabire 
dargestellt: Der Kult der paphischen Gottin wurde wie uns 
AXHENAUS XV, 5, 3 berichtet durch ein spannenlanges Bild 
der Venus von Cypern nach Naukratis verpflanzt, welches den 
Kaufmann auf seinen Seefahrten beschiitzt hatte. Ebenso wird 
der Kult der thebanischen Aphrodite auf ein phonikisches Pa- 
taekenbild zuruckgefuhrt : IdcpQoditr^ ds Q^aloig %oava saviv ovvco 
dr) aQ%cua wave %ai avaO'rif.iccva^^Qf.ioviag eivai (paaiv [avrd], S 
ds avvcc arcb vwv aKQOfftohliov, a ircag Kddf.iov vavoiv y 
sva (PAUSAN. IX, 16, 3). 



2. Die babylonische Kabirentriade in Kleinasien. 

Indes nicht die Phoniker allein waren es, durch deren Handels- 
verkehr religiose Vorstellungen und Kulte, die in letzter Linie 
auf das sudliche Mesopotamien zuriickgehen, an den Kusten 
Kleinasiens und den Inseln des aigaeischen Meeres heimisch ge- 
worden waren, auch auf dem Landwege 1 ) drangen iiber Klein- 
asien Elemente babylonischer Kultur westwarts bis an die Kusten, 
wo sie mit den bereits vorhandenen, verwandten, von den Phonikern 
herriihrenden religiosen Elementen eine neue Verbindung eingehen. 

Durch die mitannischen Inschriften gewinnen wir die merk- 
wiirdige Thatsache, einer frahzeitigen Verbreitung eines Kultus 
des Wettergottes von den nw. Grenzen Arabiens bis an den Vansee 
hinauf und bis an die Gestade des persischen Meerbusens (JENSEN, 
ZA VI, 344). Es steht durch MORDTMANN ,,felsenfest", dass 

genug, dass auf der Hephaistos-Insel Lemnos nicht nur Aphrodite nachweisbar 
vielleicht gar als Hephaistos Gattin sondern auch Ares". 

J ) . . . not so much in the course of the commercial navigation of the 
seafaring Phoenicians as along the Hittite military^ road from Carchemisch to 
Sardis, and Smyrna, Ephesus and Miletus; for it was by this overland route 
across Asia Minor that the proto-jonic column and all the arts correlated with 
the Jonic order were carried from Assyria into Greece if we may rely on 
the evidence of de Syrian, Eouman and Anatolian sculptures ascribet to them 
they were also the actual propagandists in the course of their conquests and 
commerce of the mythology worship, manners and customs, which they recived 
directly from Mesopotamia, and in turn transmitted with gradual and continous 
local qualification, eastward into Media and Central-Asia and westward through 
Lydia and Jonia to the islands and mainland of Greece: G. BIKDWOOD: The 
empire of the Hittites in the History of Art. The asiatic Quaterly Keview; vol 
V no. 9. Januar 1888. 
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Ti(i)-si-bas der Name des armenischen Wettergottes war, der von 
Tisupas, dem Gotterherrn von Mitani, nicht verschieden sein kann 
(vgl. JENSEN, 1. c. 165), ebenso 1st fur Hana(i)-Hiana durch Mir 
(K 2100, Col. i, Z. 8; PSBA XI, 173 ff.), ein Name, den auch 
Ramman fuhrt . ein gleicher Kult erwiesen. War es so recht 
eigentlich Nordmesopotamien, welches die Vermittlerrolle zwischen 
den mesopotamischen Kulturreichen und dem Westen, d. h. Syrien, 
Palastina und dem NW. Kleinasiens ubernommen hatte, so lassen 
sich umgekehrt fur die Zeiten noch vor der XVIII. agypt. 
Dynastie Entlehnungen auf religiosem Gebiete der Kulturstaaten 
aus dem Westen erweisen. ,iDie am meisten hervortretende Frucht 
desselben ist das Eindringen des Kultes Rammans, des Wetter- 
gottes. Derselbe ist zweifellos urspriinglich in Syrien heimisch, 
wo er noch in historischer Zeit uberall verbreitet war und ist 
uber Nordmesopotamien nach Babylon gedrungen. Hier finden 
wir ihn bereits zur Zeit der I. Dynastie von Bab>lonien, also vor 
2000 bezeugt, wie er auch in Assyrien neben der Verehrung des 
Hauptgottes Assur eine hervorragende Stelle einnahm. Schon 
der um 1800 lebende Patesi Samsi-Ramman baute an demTempel 
der Ramman gemeinsam mit Assur geweiht war" (H. WINCKLER, 
Gesch. 1892, S. 164). Ramman, durch das Ideogramm IM bezeichnet, 
welches (S c . 288) durch samu, Himmel und irsittt, Erde erklart 
wird, ist der Gott der Himmelsatmosphare und aller atmos- 
pharischen Erscheinungen (birkti Blitz). Er ist aber auch Gott 
der Erde und scheint wie Bil mit dieser identifiziert worden zu 
sein, denn wie dieser fuhrt er die Bezeichnung sadu rabu 
(ZiMMERN BBPs. ' 1 9). Er ist der Grossfurst Himmels und der 
Erde, der Herr der Quellen (bil nakbi) und des Regens (NEBUC. I, 
Col. II, 41, VR 55). Theo Pinches hat in einer vergleichenden 
keilmschriftlichen Gotterliste (K 2100 Obv., Col. I 7, 16, 17. PSBA 
XI, 1 7 3 ff.) die Angabe gefunden, dass der Gott Ramman unter 
vielen anderen auch die Namen Mi-ir(], A- da-ad '(7), Ad-dtt(i^), 
Da-du (17), gehabt habe, die beiden letzteh werden durch den 
ausdrucklichen Zusatz MAR.KI (d. i. Westland) als Namen be- 
zeichnet, welche Ramman im Westlande geftihrt hat (vgl. ZA I 
202, ZK II 1 62) 1 ). Ramman ist also gleich dem bekannten Hadad 
(vgl. BAUDISSIN, Studien I, 295 ff.). 

Neben Ramman-Hadad findet sich aber auch eine jugend- 

J ) ibid. 2, 18: Ti-is-su-up = Eamman. 
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liche Gottergestalt erwahnt, welche als Sohn Hadads (Rammans) 
bezeichnet wird. Auf drei Thonurkunden sind uns Eigennamen 
erhalten, welche aus Sohn -}- Ad-du -j- natan bestehen. Aufge- 
fasst haben die Babylonier die Gruppe unter alien Umstanden, 
woruber das vorhergehende Gottesdeterminativ keinen Zweifel 
zulasst, als einen zusammengesetzten Gottesnamen : namlich ,,Sohn 
dcs Adad" (vgl. die Eigennamen 11M "p i K 15, 18, 20; i K 20, 
i ff., II K 13, 3, 24; II K 6, 24; 8, 7; II Chron. 16, 2), das ist, 
wie jetzt feststeht, Bir-Dadda (Adad) (P. JENSEN, ZA VI, S. 69). 

^ 

An der Seite Rammans wurde in Babylonien die Sala verehrt, 
welche in dem Grade mit der babylonischen Erdmutter identi- 
fiziert wurde, dass sie dem Marduk als Gattin an die Seite ge- 

V 

stellt werden konnte (Sala sa sdde hirat Marduk II R 57, 33 ab). 
Ihr Name, weist, weil mit salas wechselnd (II R 57, 33a, III R 68, 
22 c., cf. 67, 34 d), auf die Herkunft von einem Volke hin, in 
dessen Sprache - s eine Nominalendung war. Die Mitannier 
hatten eine solche Sprache. Daraus zieht JENSEN (ZA VI, S. 69) 
den Schluss, dass Salas zugleich mit Ramman importiert worden 
sei. Mit Anunit (K 2100 Z. 2, 34), AStarte (1. c. z. 7b) wurde 

v 

eine Gottin Saiisbi von Mitanni identifiziert, welche sich auch 

V" 

mit Sala decken muss, da selbe unmittelbar nach Tisupas auf 
K 2 1 oo, genannt wird. Bei den Aramaern wird die Erdmutter 
als Athar *\r& und mit Bezug auf ihren Geliebten als Athar des 
l Ate (fin^-in?) d. i. Athar gatis (Derketo) verehrt. Bir-Dadda ent- 
spricht dem "Ate und nach ED. MEYER (Gesch.) diesem letzteren 
der kleinasiatische Attes fAttis), alien dreien aber muss Ninib 
gleich sein, denn dieser erscheint bei der Verbindung Ramman- 
ala, durch seine Bezeichnung als i-lit-ti Mar-tu (IR 32, Col. I, iS) 1 ) 
d. i. Nachkomme der Martu (d. \.Sala] als kindlich gedachte Gottheit! 
Grosser Verehrung erfreute sich Athargatis, die syrische Erd- 
mutter, zu Bambyke-Hierapolis (VTCSQWITCU ds TOV j-coraf-iov, v\ Ba(.i- 
^v xal ^'Edeoffav xort 'legav no'Liv 7,ahovffiv, sv ft iif.icoai t^v 
tteov TTV ' ' ^vaQyctTiv. . STRAB. XVI i, 27). Die Mtinzen 
dieser Stadt zeigen den Kopf der syrischen Erdmutter, welche 
wie Kybele die Mauerkrone tragt, wahrend ihr in Zopfen ge- 
flochtenes Haar an die babylonische Gottin erinnert (WADDINGTON, 

J ) Vgl. II E 59, Rev. 42 a. b. c. ilu mulu ursag '= ilu gallu ursag 
= ilu Martu und unmittelbfir darauf seine Gemahlin bezeichnet durch die 
Ideogramme : Herrin -)- Haus -|- gross (nach demVorausgehenden) = DAM.BI.SAL. 
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Rev. num. 1861; g ff.). Tauben, Fische in goldener und silberner 
Nachbildung, Symbole der tippigsten Geburtenfulle werden ihr 
als Erdmutter verehrt. Wie die Griechen ihren Gatten Hadad 
dem Zeus gleichsetzten , so wurde sie von denselben mit der 
Kybele Kleinasiens identifiziert (HAUVETTE-BESNAULT; Fouilles 
de Delos. Bullet d. corr. hellen. 1882, 502, 488 489); Athargatis 
wurde genannt: Mi'v^g Msya^iq. Der Lowe ist standiger Begleiter 
sowohl der Athargatis, wie der Kybele. Die Stadtgottin von 
Quades am Orontes, , der Hauptstadt des. machtigen Chetareiches, 
steht auf einem Lowen. Auf den Tempelwanden zu Boghaz- 
Keui sind die Gotter der Cheta, oder jenes Volkes, dem diese 
Bauwerke angehoren, abgebildet: advancing in procession from 
the right hand and the left, until they meet face to face in the 
centre of the side of the open rock-cut court opposite the en- 
trance. the right hand procession being headed by Rhea-Cybele 
[Nana-Istar, Ma] borne on a lion and wearing her turreted dia- 
dem; and the left by the beloved Attys (Bel, Baal, Papas, Tam- 
muz, Adonis) j[BiRDWOOD 1. c.]. Ebenso wird nach Lucian (de 
dea Syr.) die Gottin von Hierapolis von zwei Lowen getragen 
und die hetit. Kriegsgottin c Anat sitzt auf Lowen (DE VOGUE 
Mel. arch, oriental. 47). Indes bemerkt schon PERROT (Hist, 
de 1'art IV, 220): quant aux lions avec lesquels joue ailleurs la 
deesse ce ne sont pas les Phrygiens qui ont eu les premiers 1'idee 
de les donner pour compagnons a Cybele. Unter dem Bilde des 
Lowen stellen die Babylonier die verderbliche Sonnenglut dar: 
,,Wie nun der Tag, weil strahlend, weil heiss und weil ferner in 
bestandiger unhemmbarer Bewegung, mit einem Lowen, eventuell 
irgend einem reissenden Thiere, verglichen wird, wie ,,Ramman" 
mit einem Tage, so wird die strahlende Venus in einem Athem- 
zuge ni'su: ,,Lowe", barbaru: Leopard und umu, hier wohl direkt 
,,Tag", wenn auch mit dem Nebenbegriff des ,,Gleissenden,Wuten- 
den" genannt. Ein Leopard, der dahingeht, um sich ein Lamm- 
chen zu holen, bist du. Ein Lowe, der auf dem Gefilde umher- 
streicht, bist du, o Tag! O Madchen! Du Himmlische (eigent- 
lich zum Himmel gehorige). Der Lowe am Him m el stellt also 
die Sonnenglut des Hochsommers symb< >lisch dar" ( ] KNSEN, Kos. 
489 u. 66). Die Erdmutter, zu deren Fiissen Lowen friedlich 
ruhen, ist also dargestellt als eine Gottheit, welche die verderb- 
liche Sonnenglut bandigt. In Phrygien und Lydien wurde Kybele 



_ 74 - 

als ,,Erdmutter" aufgefasst (LuCR. II, 590 600), Sophokles legt 
(PniLOCT. 391 ff.) der Gaa, der personifizierten Erde, Attribute 
bei, welche auch der Rhea und Kybele eigen sind ; die von den 
Babyloniern verehrte Gottin war ja Erdmutter KCCT? eo%rV, wie ich 
im Vorausgehenden erwiesen habe. Kybele ist eine barmherzige 
Gottin, welche wunderbare Heilungen vollbringt (vgl. FOUCART, 
Associations., Inschr. im Metr.), sie ist bezeichnet als emW^ larQivt], 
Auch der Babylonier flehte zu seiner Gottheit um Heilung von 
korperlichen Leiden: Krankheit, Seuche(P), Ungemach(?), Fieber(P), 
haben ihn aufgerieben, (nur noch) schwach ist sein Seufzen 
(ZiMMERN, BBPs. 88, 6); Lass weichen Siechtum und Fieber von 
ihm (1. c. 89, Z. 32). Die Erdmutter wird angerufen als: ,,Barm- 
herzige, der sich zuzuwenden gut ist, die annimmt das Seufzen" 
ZIMMERN, 1. c. S. 9, 12); ,,Blickst du einen Menschen (erbarmend) 
an, so lebt dieser Mensch" (ibid. Z. 8). 

Kybele gewahrt ihren Verehrern auch nach deren Tod 
Schutz; ihr Bild findet sich in den Nekropolen Aeoliens, besonders 
in Cyme und Myrina (E. CURTIUS, Mitt. d. Inst. Ath.. Til 1877, 
S. 48, pi. III). Die babylonische Erdmutter aber ist eine ,,Wieder- 
beleberin der Todten (mtibalitat mituti}". Kybele ist MrvyQ $EO>V; 
ebenso fuhrt die babylonische Erdmutter die Bezeichnung timmu 
ildni (Mutter der Gotter). Auch ihr zweiter Name MrpviQ Msya^ 
erklart sich aus der Parallele mit der babylonischen Erdmutter. 
Diese letztere ist der personifizierte Erdberg; dieser wurde, wie 
wir wissen, als Ktibtiru ,,der Grosse" schlechthin bezeichnet und 
demgemass auch die Erdmutter als ,,die Grosse", vermutlich durch 
Ka-ab-rat, bezeichnet. Auch Kybele hatte ihren Namen von 
einem Berge erhalten (ra Kvfiela o^>7j STEPH. BYZ.), nach DiODOR 
(III 58, 1 6) ist Evpehri und ,,Berg" gleichbedeutend! 1 ) Aber auch 
die Kabiren haben nach Stesimbrotus (ap. Seeps. STRABO, X 3, 
20) ctrtb tov OQOVS rov sv vfj BsQSXWTia Kafteigov ihren- Namen ! 2 ) Da 
Kybele vor allem in Phrygien verehrt wurde, so wird TO. 



(F^ foxovGt, nQOGriyo^vG&ut, vuio KK^IQWV TWV XKTK 
6()iav: Schol. zu Apollonios Ehodios (ed. KEIL, hinter der Ausgabe des Apoll. 
von MEBKEL, Leipzig 1854, A. 917). KK^QOVS Ss ovo^aa^vai, clno KK^IQOV 
ciqovs Iv f f>Qvy(rf (Athenikon FHGr. IV 345, 1). 

2 ) ,,Die Zusammenstelltmg von Kybele und Gebirg bildet aucb den Typus 
einer bisher ungenau beschriebenen Broncemiinze des unweit nordlich von Syn- 
nada gelegenen Dokimion etc.-' IMHOOF-BLTJMEE, Antike Miinzbilder, Jhrb. d. 
deutsch. arch. Inst., Bd. II, vgl. ibid. Taf. 9 no. 28, wo Kybele aus dem 
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zunachst in Phrygien gesucht werden mussen. Nun hiess aber 
gemasseiner Angabedes Hesychius ganz Phrygien einmalBe(>'/aWi. 
Da aber auch die Trojaner haufig Phryger genannt (PROPERT. 4, i , 2) 
und die Gebiete um Troja als Phrygia minor bezeichnet werden, 
so kann em Berg, der im Gebiete von Troja lag, auch als in BEQBMJVVICC 
liegend aufgefasst werden. Der Ida wird nun von Aischylos ins 
Gebiet von BEQEXUVTICC verlegt, indem er Tantalus sagen lasst: 

<j7tei()ii) d* CCQOVQCCV dtude% fyiEQWV bddv, 

BEQSKVVTO, XCOQOV, ev& ^dQceffrsiag tdog, 

"/(fy Tfi f.iVMi-d*i.ioioi K.ai ^qvy^f-taGiv (STRAB. XII, c. 8, 21, 10). 

Aeneas hatte seine Schiffe aus Baumen eines der BeQenuvTia 
(Kybele) heiligen Haines des phrygischen Ida gebaut (Virg. Aen. IX, 
80 ff.). Kdpeiqog kann also auch eine Bezeichnung fur^Idt] ge- 
wesen sein, umsomehr da ja Kabiren als Diener der berekyntischen 
MforiQ Meydkri, d. i. der MrfC^q 'Idalcc (cf. STRAB. X, c. 3, 12, 
Eurip. Orest. 1453. Apollon. Argon. I, 1128 etc.) bezeichnet 
wurdcn (STRAB. X, 3, 16). Vier Spitzen des troischen Ida- 
Gebirges hatten den Namen Olympos (STRAB. X, 3, 14, C. 470). 
Gegeniiber dem nordlichen Abhange des Ida-Gebirges findet sich 
KE^Q'jvfi a ^ s Name eines Ortes, Flusses (vgl. STEPH. BYZ: 
c JF/iowdtavog ds arco KS^QT^OS 7coraf.iov) und einer Ebene *), der auf 
ein urspriin'gliches semitisches ^i^ schliessen lasst. Dass eine 
Bergspitze, oder ein Teil des Ida einmal Kafieigog geheissen habe> 
ist also sehr wahrscheinlich. Vermutlich war es jener Bergesriicken 
Tig aiyjv), welcher bei Ilion beginnend reivofisvog d* 'wg 
lag xal artove'kibV'vb E yQa/,if.ia nqog Toug MaVf-QwS-EV 'ay/Mvag 
(STRAB. XIII, c. I, 34, C. 5Q7) 2 ), an dessem nordlichen Abhange 
das phonikische Goldbergwerk Astyra lag. Gerade fur diese 
Gebiete ist alter Kabirenkult bezeugt 3 ). Die berekyntische 



massigen Gestein herauszuwachsen scheint und von der klumpig geformten Fels- 
struktur kaum zu unterscheiden ist. 

J ) ?> ftxttlnohs Tiore KepQiM (STRAB. XIII 1, 33, C. 596). vno ffl TCCVTIJ 
TTsfoas i) nXeiGTrj (\. c.). 

2 ) "JSart, (f' r\ jj,tv .HKiuiay.rujjig tncwca Kf.fiQr\vog XTK TO ^lerewpoTrtToi' T] 
fyyi/s IIoUyvr\? (SxKAB. XIII 1, 52, 0. 607). Kebrene muss also den hock- 

sten Teilen des Ida benackbart gewesen sein. 

3 ) PHEREKYDES b. STEABO X, 3 21, C. 472: /.Kthara ptv ovv lv " 
y.ctl ^f^uvo) TOVS JKicjteiQovs Ti t una-0-at avjjipsflrixev, AA xt Iv TQOIK y.ura Tr 
Auck F. LEKOEMANT (DAKEMBEKG und SAGLIO, Diet. s. v. Cabiri, p. 758) ka'lt 
den Berg KapftQos fur ,,une de ramifications de 1'Ida." 
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konnte also nicht allein 'Idccla, sondern nach dem Berge 
auch KafieiQa genannt worden sein. Die Gattin Rammans, 
d. i. die Gottinvon Hierapolis-Bambyke, fiihrt II R 59, 43 d, e, f, 
wie Damkina, den Beinamen Nin-TIG-IDINA-kit, d. i. nach dem 
Vorausgehenden : Herrin + Haus + gross. Ill R 66, 13 c. obv. bietet 
dafiir nur (Dingir) Nin-IDIN, d. i. Herrin -|- gross. Ill R 67, 52 
c. d. ff. wird dieselbe unmittelbar hinter Ramman als Sala sa sade 

v* "v* 

(d. i. Sala der Berge) bezeichnet. Aber auch Sala hat den An- 
spruch als 3 Idaia bezeichnet zu werden. Langst schon hat man 
sem. T (ass. idu] zur Erklarung des Namens "/cfy herangezogen 
(vgl. F. LENORMANT, Gazette archeologique III, 1877). Wir 
haben schon im Vorausgehenden auf die merkwtirdige Abbildung 
des Cylinders von grunem Jaspis, welcher sich derzeit im konigl. 
Museum zu Haag befindet (LAYARD, Culte de Mithra; Atlas 
pi. XXVII, no. 5) verwiesen, welche uns einen babylonischen 
Stufenthurm zeigt, dessen Spitze durch das Bild einer ubermassig 
grossen Hand gekront ist. Ich verweise desweiteren auf eine 
aus Kleinasien stammende Gussform aus Serpentin: ,,un autel 
ou tabernacle a quatre etages au milieu du quel fait saillie une 
forme ronde; aux angles deux montants qui se terminent par six 
pointes etalees en maniere de main. II y a de tabernacles analogues 
figures sur certains monuments de la Mesopotamie (Hist. d. 1'Art. 
Tom. 2, figg. 68, 79, 233, 301). Les types divins et les motifs 
secondaires qui les accompagnent ont ici des rapports si marques 
avec ceux qui etaient de tradition en Chaldee, que Von est tente 
de se demander si ce moule n'a pas etc apporte de Mesopotamie 
en Asie Mineure, par quelqu' un de ces orfevres ambulants comme 
il y en a encore en Orient, ou souvent on les rencontre tres loin 
de leur pays natal. D'autre part le travail est ici d'une extreme 
brutalite; le dessin est dur et tout conventionnel; ce se'rait, semble-t-il, 
faire une injure aux artisans chaldeens que de leur attribuer. Sup- 
posez au contraire, chez un peuple dont la civilisation aurait ete 
tres inferieure a celle de la Chaldee, des graveurs mediocres 
copiant machinalement des modeles etrangers; la lordeur et la 
grossierete de 1'execution n'auront rien qui vous etonne" (PERROT- 
CHIPIEZ, Hist. d. 1'Art. TV [Asie-Mineure], p. 301). II R 57, 35 

X "^ 

a, b wird Sala als Sala sa nimiki (Tiefe) genannt: (Dingir) 
SU + ZA.BAR + AZAG, d. i. Gott + Hand + Bronze + glanzend. 
Wie die Kybele als Mijr*^ 3 Idala, so wurde also auch die baby- 
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lonisch-syrische Erdmutter Sala unter dem Zeichen der Hand, dem 
Symbol schopferischer Macht (emuku), wie Du-'-uzu-Tammuz, ver- 
ehrt. Kybele und Sala sind also unter Berucksichtigung der an- 
gefiihrten Momente als identisch zu betrachten. Der Kult der 
Kybele ist also aus Syrien nach Kleinasien gewandert, wie .man 
ja schon langst die semitische Farbung des Kultes erkannt hatte 
(vgl. BAUDISSIN, Studien II, 203). Die babylonische Erdmutter, 
die Personifikation des Erdberges wurde, wie dieser, als ,,gross" 
schlechthin bezeichnet; Kybele ist IVlrrr^ Meydhri. Jeder Berg 
wurde von den Babyloniern als gross ,,kabru" bezeichnet, dies 
lehrt die Gleichsetzung von ga-bi-ri{^.. i. gab-btr = siru kabru] und 
kur, dem Ideogramme fur Berg. Es scheint also Kybele durch 
ihren Namen selbst, wie sie durch denselben als Berg bezeichnet 
war, auch als ,,gross" charakterisiert gewesen zu sein. To. Kvfiehri 
0^ und der Berg Kdpsigog in Berekyntia (STRAB. X, c. 3, 20) 
scheinen ein Lokal gewesen zu sein, namlich der Bergesriicken, 
der bei Ilion beginnend, das Gebiet von Ke^gr^vri durchziehend bis 
zur hochsten Spitze des Ida hinanstieg. Da nun Kvjtekti der 
Name eines Berges sein muss, ein solcher aber nicht zu' finden 
ist, so muss Kvfiekvi auf ein urspr. n-p-Q 1 ) (vgl. K^^vrj) d. i. sem. 
"Qj zuriickgehen. Kybele ist also mit vollem Recht eine Kabira! 
In diesem an Erzen aller Art reichen idaischen Bergesland, wo 
Phoniker nach Gold und Eisen gruben: 



V 



er-v av f.nv KefigriVLOi avdgeg V/JLOGI (Herod. ed.WESSE- 
LING, Biograph. Homers, p. 754), trifft die babylonisch-syrische 
Kabirentriade mit der phonikischen zusammen, was eine gegen- 
seitige Beeinflussung zur Folge hat. Wir haben die lemnische 
Gottin, die Gattin des Hephaistos und Ares, die XQVG^ als Gold- 



J ) Wechsel der Liquiden ist eine alien Sprachen eigentiirnliche Erscheinung, 
vgl. Babilu =altpers. Babirus; Kabiren = xofiidev (WEISKE, Prometheus) 
gibil = kibir (Feuer); ,,magaria = magalia (iatein. Plur. von magar = 
^5>U (hebr. mi'tt H6ble)^Barcas und Balcas, bal und bar = b^i (SCHRODER, 
phonik. Spracbe 105), vgl. aucb J. BARTH, Verschiebung der Liquidae im Assyr. 
ZA III. 59. So gab es in Jonien eine Stadt Kvp&stu ; 'I-lQtoSiavbs dk Kvp&ip> 
<fr\al nohv 'i-'oivfzqs (STEPH. Byz.). Diese letztere kann nur 'nii geheissen haben. 
Die beiden Sta'mme finden sich neberieinander 7fT/3AV (x-/3-A) nohs n^csto 
(x-/3-j:>) caio-yovoi J^ d.v$v ot KI^VQUTKI TWV xcfiua%6vriav T> v 
(STEPH. BYZ.). 



78 



gottin" erwiesen, K.admos-X^vaac<}Q-XQvawQ ist der ,,Gold- 
gott"\ Auch die Glieder der babylon. Kabiren-Triade werden zu 
Edel-Metallen in eine auffallende Beziehung gesetzt: II R 57, 

V ' V" 

35 a, b wird Sala wie bereits erwahnt als Sala scCnimiki 
(Tiefe) bezeichnet. V R 30, 48 a, b wird ZU = nimiku den Me- 
tallen Silber (Z. 49), Gold (Z. 50) gleichgesetzt, dadurch wird auch 
bala als sa nimifci mit den genannten Metallen in Verbindung 
gesetzt. Ja noch mehr: Sala die Herrin des Berges (II R 57, 
33 a, b) wird geradezu durch Herrin -f Gold erklart (vgl. JENSEN, 

V V ^"^ 

Kosm. 244). Sala ist also wie Xguffrj Gold gottin! Sala ist gleich 
Kybele, dies haben wir erwiesen; Kybele ist aber der lemnischen 
Gold gottin gleichgesetzt (LOBECK, Aglaoph II, p. 1226). Auch 
ihr Gatte Ramman wurde zu Metallen in Beziehung gesetzt. 
K. 2100, Obv. Col. I Z. 10 (PSBA XI) finden wir Ramman gleich: 
ZA.BAR 4- DIB.BA (vgl. fur letzteres die Werte bei BRtiNNOW 
no. 10701). Aber auch die jugendliche Gottheit dieser Triade ist 
,,Goldgott" genannt. Lugalbanda, eine mit Tammuz-Ninib-Nabu 
identische Gottheit, welche als TUR-DA (BRtiNNOW no. 4135) 
auch gleich 'Da-ad-du [vgl. die Namen Rammans im Westland 
K. 2100, Obv. Col. I Z. 17: Da-du~\ ist, findet sich II R 58, no. 
6, 66'(STRASSM. A V no. 3452) mit Gold und edlen Metallen in 
Verbindung gesetzt. Er ist geradezu genannt ,,Goldgott" (ilu 
HA.GI-TUR.DA). Sala sa sdde 'ist (II R 57, 33 a, b) genannt 
hirat Mardtik. Als Gattin Marduks muss sie Nabu zum Sohne 
haben! Sala sa sdde ist aber nach II R 57, 33 a, b Goldgottin". 
Es wird also auch ihr Sohn, wie TUR.DA, Goldgott gewesen 
sein ! 

Nabu wurde mit dem Planeten -Merctir verknupft (JENS. Kosm. 
136), derselbe ist (II R 49, 34) bezeichnet als SA.G AS, welches sowohl 
sagas, wie sakas gelesen werden konnte. Auf diesesWort aber geht das 
2syjg des Hesychius zuriick: Tov^E^f-iov aacriQ. Bafiufaovioi (JEN- 
SEN, Kosm. 124), wie die Bezeichnungen des Hermes als JS'w^og 
und JSwxog. Wenn PLINIUS (VII, 57.) sagt: Auri metalla et con- 
flaturam ,,Cadmus" Phoenix ad Pangaeum montem; Hygin. (FAB. 
274) dagegen: Sacus Jo vis films in Panchaia in monte Thaso au- 
rum primus invenit, so liegen hier freilich eine Menge Ent- 
stellungen vor, die auf Euhemerus hinweisen, allein Sacus und 
Cadimis, welche in diesen Angaben einander entsprechen, sind 
offenbar nur verschiedene Namengebungen des einen Wesens, 



welches 2co%6s oder 2a)%6g genannt wird und bald als Hermes 
(Suid. Etym. mgn.), bald als Vater der Kureten und als Gatte 
der Kombe oder Kybele erscheint (NoNN., Dionys. XIII, 147, 152, 
Hesych. vgl. Movers bei Ersch und Grtiber, S. 395, A 65). Der 
phonikische ,,Goldgott" Kadmos und der ilu HA.GI, der Gold- 
gott, der Sohn der Erdmutter und Goldgottin decken sich und 
mussten identifiziert werden. Jetzt 1st aber erst begreiflich, wieso 
Mercur-Hermes, das ist eigentlich Nabu, der babylon. Vegetations- 
gott, dem Cadmos gleichgesetzt werden konnte! Kallimachus, welchen 
Status Tullianus citiert, berichtet, die Tyrsener hatten den Ca- 
millus Mercur genannt, das Wort Camillus aber bedeute einen 
Diener der Gotter (MACROS., Saturn. Ill 8). Mit dieser Angabe 
stimmt iiberein Schol. Lycophr. 162: Kad(.ii1og b f EQ(.ir^g ev Tv^riviy 
und Servius: Mercurius Hetruska lingua Camillum dicitur, quasi 
minister deorum (Aen. IX 542), vgl. Kadf-iikog b 'l^rjg jBotwrtxcog 
und dazu Schol. exaAmro ds owcog b l E()ftr;g naga. vdig Qr)(3aioig. 
Nach dem Zeugnisse VARRO'S (L.L. VI, 88) wird Casmillus in den 
Samothracischen-Mysterien genannt : irgend ein gottlicher Diener 
der grossen Gotter. Aus den angefuhrten Stellen folgt, dass es 
Tyrsener waren, welche den phonik. Kadmos-Iafy.u/log, dem 
babylon. Nabu (Merkur, 'jE^iijjg), der in Phrygien als 3 Ate, Attis 
verehrt wurde, gleichgesetzt hatten, zweitens: dass jKadjuog-Nabu als 
ein Diener der Gotter aufgefasst wurde. Was nun zunachst den 
zweiten Punkt betrifft, so wurde Kad(.ulog demgemass mit semit. 
bsru 1 })?, d.i.vorGott stehend, GottesDiener, vonNeuerenzusammenge- 
stellt (vgl. GESEN., Lex.). Daraus wurde sich aber nicht der Name 
Kdd(.iog erklaren lassen; wir haben es auch nicht notig, an obige 
Erklarung zu denken und konnen trotzdem die Richtigkeit obiger 
Angaben erweisen. Kadmos und Kadfuhog (,,Lycophro Mercurium 
sine ullo discrimine turn Hermetem, turn Cadmilum, turn Cadmum 
appellat" NEUHAUSER, Cadmillus p. 50) konnte nach seiner Gleich- 
setzung mit Nabu-Mercur als Diener der Gotter aufgefasst werden, 
denn Nabu wird (NEBUK. EIH. Col. IV, 18) genannt: ilu Nabu 
sukallu si-i-ri (d. i. = mah = kabru] : Gott Nabu der grosse Bote, 
Diener, ebenso ist der ihm als Vegetationsgott verwandte Ninib 
sukallu von I-kur (VRsi, 2 6 a). Der griechische Hermes aber ist 
der behende und gewandte Bote und Ausrichter seines Vaters 
Zeus, daher sein gewohnlicher Beiname Jibg ayyehog (OD. 5, 29). 
Bezuglich des ersten Punktes steht es fest, dass die Tyrsener 
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jene Gleichsetzung vorgenommen haben, da dieselben aber den 

v 

neben Kybele (Sala) und Kadmos verehrten Nabu (Attis) nur in 
Kleinasien kennen gelernt haben konnten, ED. MEYER aber die 
Frage offen lasst, ob die Tyrsen^r^^elche Lemnos, Imbros und 
Samothrake besiedelt hatten, von Ost oder^Westen gekommen 
seien, so mochte ich mich dem Urteile TOEPFFER'S (Attische 
Geneaologie, Berlin 1889, 195) anschliessen, welcher Lydien fur die 
Urheimat des spater liber obgenannte Inseln ausgewanderten Volks- 
stammes der Tv$vp>oi erklart: ,,Der griechische Name dieses 
Stammes ist ein regelrecht gebildetes Ethnikon von TVQQCC, einer 
alten Stadt im siidlichen Lydien (Etym. Mg. 711, 55), deren Epony- 
mos TvQQ^vog in der Landessage ein Sohn des lydischen Konigs 
Attys und Bruder des Lydos, bei Gelegenheit einer verheerenden 
Hungersnot das nach ihm benannte Volk nach Italien gefiihrt 
haben soil, wo dasselbe unter dem Namen der Etrusker nachmals 
zu Bliite und Ansehen gelangte (HEROD. I, 94). Den durch nichts 
zu verdachtigenden Inhalt dieser Uberlieferung zu ignorieren liegt 
um so weniger ein Grund vor, als dieselbe auch durch merk- 
wiirdige Ubereinstimmung der bei beiden Volkern herrschenden 
familienrechtlichen Bestimmungen beglaubigt wird. Wie altetrus- 
kische Grabinschriften ausweisen, wurde der Name der Mutter 
der dem Verstorbener in weitaus zahlreicheren Fallen als der des 
Vaters beigefugt u. zw. findet sich erstere in den Inschriften nicht 
mit demVornamen, sondern mit ihrem Familiennamen verzeichnet". 
Mercur wird von den Griechen auch ^rcokfaov genannt, wo- 
fur JENSEN (Kosm. 136) einen Grund nicht anzugeben vermag. 
Dennpch wird Mercur in gewissem Sinne mit Recht als Sonnen- 
gott bezeichnet. Wir haben im Vorausgehenden darauf hinge- 
wiesen, dass alle als Vegetationsg^otter und ,,Kind der Erdmutter" 
gedachten jugendlichen Gottheiten der babyl. Gottertriaden im 
Laufe der Zeit wie N^n^b-D^l > uzu, Bunini, Nabu (bei Samas 
sagt es schon der Name) zu Sonnengottern geworden waren. 
Dies lasst sich nun bei Nabu (Mercur) speziell beweisen. Als 
einen der ersten Ansiedler auf Samothrake nennt Diodor (V, 48) 
den 2acov. Die Insel selbst hiess (1. c. c. 47) 2af.iog. 2dos und 
2dcov ist i. q. 1 ) <5&!xog, also eigentlich wohl Hermes (WELCKER, 

J ) ,,ZKOV TO, Saum n. mentis Lycophr. 78: Amwv Iqv^vov xT(a t un KVQ- 
ftctvTwv 2t't,ov. Ubi scholl. partim dicunt TO Zuov Gnr^luiov QQCfxtxov T)]$ ' 
i rijs 'JSxctrrjs vel oVo ( u OQOVS Q^xtxov, ov ^s ( uv>jTut Ntxavfyos tv Q 
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Trilog., p. 217, Iliad. 20, 72; PRELLER I, 322, A. 5). Aber auch 
Samothrake hiess urspriinglich 2aog. 2aog ist also gleich 2d[io$. 
Da nun J5Wg bei Hesychius unzweifelhaft ama (JENSEN, Kosm. 
1 08) ist, so folgt daraus, dass Mercur (Nabu), der babyl. SA.GAS 
(SEfteg, 2cd%og etc.), wirklich als Sonnengott von den Griechen auf- 
gefasst und mit Recht l^Tzro/Uwv genannt wurde. Auch in Samo- 
thrake wurde eine Triade verehrt, deren Glieder als Kabiren 
bezeichnet wurden. Die beriihmte dreiseitige Herme im Vatikan, 
deren Zusammenhang mit dem Kabirenkulte auf dieser Insel 
GERHARD (Gesamm. Abhandl. II, 66; Atl. XXXI no. i 3) er- 
wiesen, zeigt uns einen bartigen ithyphall. Gott, eine Gottin und 
einen Knaben. Dieses unschatzbare Tempelbild ist aber in ge- 
wissem Shine ein bilinguer Text, indem am Fusse- der Herme die 
den samothrakischen entsprechenden griechischen Gottheiten ab- 
gebildet sind. Wir finden hier Apollon-Helios, Aphrodite und 
Eros. F. LENORMANT gelangt beziiglich der Gotter von Samo- 
thrake (bei DAREMBEG- und SAGLIO, Diction. Art. Cabiri) nach 
eingehender Priifung des einschlagigen Materiales zu einem Re- 
sultate, welches ich auch als Ergebnisse meiner Untersuchungen, 
die einen ganz anderen Weg eingeschlagen haben, aniuhren kann: 
,,11 peut se resumer de la maniere suivante: une grande divinite 
feminine, premier principe et mere universelle des dieux comme 
de tous les etres, une Terre-mere, analogue dans sa conception 
fondamentale a la Cybele de la Phrygie et de 1'Ida, facile egale- 
ment a assimiler a Demeter et meme pouvant etre rapprochee 
d' Aphrodite, puis a ses cotes deux dieux males, issus d'elle a deux 
degres differents d'emanation et de generation divin. Telle est 
la donnee fondamentale, et cette association d'une deesse mere 
a deux dieux males constitue essentiellement ce que j'appellerai le 
groupement cabirique". Die samothrakische Erdmutter ist ein 
Amalgam der phOnikischen Erdmutter, das Produkt einer gegen- 
seitigen Beeinflussung an sich homogener Vorstellungen, die sich 
am Ida, wo die phonik. mit der babylon. Kabirentriade zusammen- 
traf, vollzogen hat. Kybeles Bild ziert die Mtinzen der Insel 
(Mionnet Suppl. t. II, p. 542 if.). Nach Polyaen (VII, 5) feiert 



(247) "fiT 2uov i]e Moav^Xov, partim OQO$ Zupod-Qqxris- unus etiam liber addit: 
XKTU avaTotip TOV p ut sit ab Zaos, quod ponit schol Nic.: %ul 6 

OQy slal rTjs 2u[A,ov . . . ^ExcdsiTO (fe 2aos XKI r\ 6'A>; OQctxixr 
s, Lexik.). 



Friedrioh, Kabiren, 
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Midas ein Fest zu Ehren der Gottermutter und der Meyahol &eoL 
Der G-atte der Sala, dessen Verehrung gegeniiber dem gottlichen 
Kinde, dem c Ate, Attis, Nabu, in Phrygien allerdings in den 
Hintergrund tritt, namlich Ramman, ist Gott Himmels und der 
Erde: Ramman gu-gal sami u irsiti bil nak-bi (VR 55, Col. II, 41), 
kann daher, wie die Inschriften von Delos beweisen (HAUVETTE- 
BESNAULT, Fouilles de Delos. Bulletin de corr. hellen. 1882, p. 502, 
vgl. 488 489), wo Hadad (das ist : Ramman) Zeus genannt ist, 
mit diesem und mit Jupiter identifiziert werden 1 ). Er kann als 
Himmel aufgefasst werden (Coelum nennt ihn Cicero: De nat. 
deor. Ill, 22; Varro: LL IV, 20. Als coelum aeternum erscheint 
er auf einer Inschrift: Orelli Inscr. lat. no. 1503). Er ist aber 
wie Bil ein Gott der Erde, ja die Erde selbst; wie Bil heisst er 
sadu rabu, d. i. Erdberg! Er hauset also in der Erde, deshalb ist 
er wie I-a Herr des nakbu, der Quellhohlung. Im Erdberg liegt 
Arallu, der babylonische Hades, Ramman kann also im Sinne 
der Griechen auch als Hades gelten (Schol. ad Apoll. Rhod. I, 917, 
Etym. magn. et Gud v. Kafieigoi). Aus einer Beeinflussung durch 
den phonikischen Sonnenbaal durfte seine AuiFassung als Apollon- 
Helios .(die dreiseitige Herme, GERHARD, Gesamm. Abhandl. 
Atl. 31) und Phaeton (Statue des Scopas, Plinius Hist nat. 36, 25, 
vgl. F. LENORMANT, 1. c. A. 1 1 6) sich erklaren lassen. Was nun 
die als ,,Kind" der Erdmutter dargestellte dritte gottliche Person 
betrifft, so wissen wir, dass Nabu, der ^/.t^g-^wxog, der Sohn 
der Sala, ein Gott der Vegetation war 2 ), wie Ninib-Du^uzu-Nm- 
girsu etc. Er wurde dem jugendlichen Goldgott der phonikischen 
Kabirentriade, dem Kadpos, der nur eine andere Form des Adonis, 



J ) Die mannliche Gottheit Samothrakes ist Zeus genannt: Schol. ad. 
Apoll. Ehod. I,' 917; Jupiter: Servius, Ad Aeneid. Ill, 12; Varro: bei 
St. August. De civ. Dei VII, 18. 

2 ) ,,Ganz ahnlich ist der Name ,,Gott von Duazag" des Gottes Nabu 
(VE 43, 17c, d; VE 46, 52 c, d) zu erklaren. Er bezeichnet ihn als den Gott 
des Wachstums, welches als aus dem Osten stammend betrachtet wird, weil die 
Sonne, die das Wachstum bringt, im Osten aufgeht. Dass aber Nabfi als Ost- 
Gott aufgefasst wurde, hangt damit zusammen, dass sein Stern, der Mercur, nur 
im Osten oder Westen sichtbar ist. So ist auch Ninib als Ningirsu Gott des 
Ackerbaues, weil er als aufgehende Sonne im Osten erscheint". (JENSEN, 
Kosm. 239). ,,Auf Nabu als den ,,Gott der Vegetation" bezieht sich IV E 14, 
no. 3, 9. ff. Ferner wird Nabu als ,,Gott der Fruchtbarkeit" IV E 14, 10 a 
(cf. VE 19; Sab), ,,musalirib des Weizens genannt" (1. c. S. 325 A. I.). 
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ESmun-Jolaus ist, gleichgesetzt und da Nabu dem Ninib-Ningirsu 
auf s nachste verwandt ist, diese beiden aber, wie iiberhaupt alle 
jugendlichen Vegetationsgotter der Babylonier auch Gotter des 
Kampfes waren, so konnte Hermes (Nabu)-Kadmos auch dem 
Eros gleichgesetzt werden, welcher ja auch urspriinglich ein Gott 
des Kampfes ist (vgl. GERHARD, 1. c.) 1 ). 

Unabhangig vom Orient hatte sich auch in Griechenland die 
Vorstellung von einer im Innern der Erde hausenden Erdmutter 
und Seelensammlerin gebildet 2 ). Wie das Kind der Erdmutter 
in gewissem Sinne die Pflanze, welche durch ihren Samen 
den Schoos der Mutter aufs neue befruchtet von den Semiten 
mannlich gedacht wurde, so haben die Griechen diese mit der 
Erdmutter in inniger Beziehung stehende jugendliche Gottheit 
weiblich gedacht (Kore, Persephone) 3 ); Wie der Geliebte der 
semit. Erdmutter, die Pflanze, die sie befruchtet hat, hinwelkt, in 
die Unterwelt hinabsteigt, so sucht auch Ceres-Dem eter ihr von 
Pluto in die Unterwelt hinabgefiihrtes Kind. Dies sind Vor- 
stellungen, die sich unabhangig von einander in Griechenland 



l ) ' YfA&ctios TrpoTroAo? '^Li/QoSirris (Anecd. Bekk., p. 461 et Harpocr. v 
fijjD^l iiptirtti tag TiQonokos rrs ^I^QOS r<av D-twv (LOBECK, Aglaoph. 1235). 
2 ) ,,Heiligtiimer der Gaa sind nicht wenige uns ausdriicklich bezeugt; sie 
lassen durch andere sich vermehren, in denen, statt die Erdgottin mit eigenstem 
Namen zu nennen, eine Umschreibung desselben stattfand. Im dodon. Orakel 
neben Zeus genannt, anderwarts als grosse Gottin (Meyi'drj Qeog ward Ge in 
Phlius benannt: PAUSAN, I, 31, 4) bezeichnet, durch Orakel, Eide und blut- 
getranktes Priestertum furchtbar, erscheint uns Gaa als oberste Gottin des alte- 
sten Griechenlandes etc." GERHARD. Gesamm. Abh., II, 102. ,,Die Sorge 
fur die Lebenden und die Todten teilt die weibliche Gottheit der Erdtiefe mit 
dem Namen der Erde selbst, Gaia, Ge benannt. Wo sie verehrt wurde, hoffte 
man von ihr Segen des Landbaues, aber auch die Herrschaft der Seelen stand 
-ihr zu, mit denen gemeinsam man sie anrief und ihr opferte. Am langsten 
halt sie die mantische Kraft fest, die sie aus der Erdtiefe, dem Sitze der Geister 
und Seelen, an alten Orake!statten heraufsendet". RHODE, Psyche 194. 

8 ) ,,Beide, Mutter und Tochter, warden, wie zahlreiche Stellen des Perie- 
geten beweisen, hier und auch sonst im Peloponnes iinter dem Nam en der [te- 
ya),ut, Seal zusammengefasst und gemeinsam verehrt (PAUSAN. VIII, 31, 1: cd 
()V eiatv at {teyc'kui @l Z/^UIJTIJ^ xl KoQrj}. Auch in Eleusis haben die beiden 
Gottinnen nachweislich diese Bezeichnung gefiihrt (Soph., 0. C. 684) ; WELCKERS 
(griech. Gotterlehre I, 3:23) Behauptung, dass der Name f^eya^at 9ecd nie den 
,,zwo Gottinnen" in Eleusis zugekommen sei, wird durch dieses vollwiegende 
Zeugnis widerlegt. Sophokles war bekanntlich eleus. Myste' (TOEPFFER, Attische 
Genealogie, p. 219). 
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und Mesopotamien gebildet hatten, die aber hier auf den Inseln 
des aegaischen Meeres aufeinandertreffen und sich verbinden. 
An Stelle der babylon.-phonikischen Erdmutter tritt die griech. 
Erdmutter in ihrer Dualitat (Demeter-Persephone, Juno-Minerva, 
letztere als Jungfrau mit Kore identifiziert) und Hermes wird mit 
Kore in Verbindung gesetzt (PROPERT. II, 63). Ceres-Demeter 
aber wird der Aphrodite-Kybele-Rhea gleichgesetzt 1 ). 

Auch in Theben hatte die griech. Erdmutter die phonikische 
Erdmutter verdrangt 2 ). Kadmos wohnt in Theben im Tempel 
der Demeter Thesmophoros 3 ), wie Ninib zu Nippur in 1-kur, dem 
Tempel der Bilit! Sieben Stadien vom Kabirenheiligtum bei 
Theben entfernt war z/rf^^Qog KafteiQiag ncci KoQ^g eaviv akaog' 
eaehdw.v ds Tolg vefaa&eiatv SGTIV (PAUS. IX, 25, 5). Neben dem 
als Dionysos aufgefassten alteren Kabiren spielt eine ebenso 
wichtige Rolle eine als ,,Kind" dargestellte gottliche Person, 
welche als Ilaig auf vielen Weihinschriften neben dem Kabiros ge- 
nannt wird, wahrend. einige auch ganz allein fiir den Pais be- 
stimmt sind. Auch auf dem besprochenen Vasenfrgmt. (bei 
WlNNEFELD 9, Mitt, des deutsch-arch. Inst. Athen, Bd. XIII, 1888) 
steht ein als ILA12 bezeichneter Knabe, der mit einem Kannchen 
aus einem grossen Krater schopft. Die Analogic der Todenmahl- 
reliefs legt zwar nahe wie O. KERN (Hermes 25, 1890) be- 
merkt hier an einen jugendlichen Diener des Kabiros zu denken, 
aber die Weihinschriften, welche njj KafiiQCjj wxi TC rtaidi TOV 
KapiQOv gewidmet sind, lehren, dass wohl nur an den Sohn des 
Kabir zu denken sei, denn dass der Diener eines Gottes so in 
den Vordergrund des Kultes gestellt ware, ist undenkbar. Die 
Deutung des Kad(.uKog als bN Crtp bewahrt sich also auch hier 



J ) ,,Etenim lihea atque Ceres , tamen tarn multa inter se'communia habuerunt- 
quo exemplo Euripides in illustri carmine Hel. 1304. Cereris de rapta filiae 
moerorem et placationem sie ennarat, ut huic deae non soluin f*rpr]Q ooeia, quod 
Cybelae proprium est, sed etiam crepitacula bacchica et leones vectores tribuat 
cum summa religionum mysticarum praedicatione" LOBECK, Aglaoph. 1225; vgl. 
H.ESYCH.: Kv^r\y.rf rf f.u}rri() TWV fl-suv y.al rj *Jl.(f>()0$iTr)- JKv^xrj. xul Q^txri, Bev- 

SlV, OL df "^QTSftlV. 

a ) Ebenso in Anthedon: *Av&ri8oviois Sk pahon* nov XCITK iisaov T% no- 
ufieiQWv leQov XKI ciXao? TtaQi ctvTO IGTI, TT^rjfffov df /tr^rfTQQS xal Ttjs nai- 
o? VKOS, xtd ccyc'djucaa L'&ou favxov (PATJSAN. IX, 22, 5). 

3 ) To J ri\g ^ll]/nrjTQoe IfQov TJJ? ta [AOipbqov Kftfyov XKI raiv anoyovwv ol- 
xfctv nore el'vctt liyovai (PAUSAJST. IX, 16, 5). 
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nicht. Die jugendliche Gottheit ist mit dem im Tempel der Demeter 
Thesmophores (als Sohn) verehrten Kadf.iog identisch. Im Heilig- 
tum der Kabiren bei Thebeh wurden arqo^i'koi gefunden, man er- 
klart dieselben gewohnlich als ein dem Pais geweihtes Kinder- 
spielzeug, indes macht SACHS (Beitrage II, 64) mit Bezug auf 
atgopikos aufmerksam, dass dieselben als Coniferenfruchte, die auch 
im Winter vorhanden, den Sieg der stets wachen und treiben- 
den Produktion uber den gehemmten Lebensprozess symbolisch 
ausdriicken, auch bei den Adonien eine Rolle gespielt haben 
diirften (vgl. GRUNBAUM, Beitrage zu vergl. Myth, aus d. Hagada, 
ZDMG 31; S. 347, A. 82), ein Umstand, der darauf schliessen 
lasst, dass der Ilmg im Kabirenheiligtum bei Theben eine dem 
Adonis-Du'uzu nah verwandte Gottheit gewesen sein miisse. 
Du'uzu-Tammuz ist Herr der Unterwelt (IV R 27, 3 a u[mu]n 
Arali), die Erdmutter und ihr Gatte bewohnen nach urspriing- 
licher Vorstellung den Erdberg. Der Kult der Kabiren ist des- 
halb ein chtonischer, wie die Opfergruben in Samothrake und 
im Kabirenheiligtum bei Theben beweisen. 

Es ist also nicht gerechtfertigt, bei phonikischen Kabiren an 
eine aus acht Gottern bestehende Verbindung 1 ) zu denken. Die 
Meinung von der Acht-Zahl der Kabiren hatte sich zwar fruh 
gebildet, ist aber nur das Resultat gelehrter Untersuchungen, 
welche man tiber die Bedeutung des Namens Esmun in einer 
Zeit angestellt hatte, wo man von der Etymologic dieses Namens 
eine klare Vorstellung nicht mehr hatte. Es gab da zwei An- 
sichten (Damascios, Photios, Cod. 182, p. 126 a, 12, vgl. GRUPPE, 
1. c. 379), die eine setzte Esmun gleich T'P'9 der ,,achte" (cf. C 15 '-^); 
dass Esmun, der jugendliche Gott von Berytus, ein Kabire war, 
das stand fest; was war naturlicher als der Schluss, es miisse 
neben Esmun noch sieben andere Kabiren gegeben haben ; dieser 
Ansicht folgte auch schon Philo Byblius: vavTa ds (epical) 



01 



[nach GRUPPE, 1. c. 380 oydoog] CCVTWV adskcpoi; ' ^4a^i^iog (Euseb. 
praep. ev. I 10, 38, ed. DINDORF). Aufdiese Dentungdes Namens 
Esmun scheint jene Miinze von Berytus aus der Zeit Elagabals 
zuriickzugehen, auf welcher man acht kleine sitzende Gestalten 



x ) ,,Personifications cosmiques et siderales, ils sont les sept planktes avec 
le monde form^ de leur assemblage etc." (F. LENORMANT 1. c. bei DAREMBEKG 
und SAGLIO., Diction, p. 772. 
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sieht, woferne man namlich in diesen Gestalten, welche kein, wie 
immer geartetes, gottliches Attribut fuhren, . welche daher ebenso- 
gut Magistratspersonen (Suffeten) sein konnen, tiberhaupt Gotter- 
gestalten sehen will (wie GRUPPE, 1. c. 3 7 8, F. LENORMANT, 1. c. 7 7 3) 1 ]. 
Eine Gottin ist sicher nicht dabei! Und gerade beziiglich der 
Erdmutter kann nicht der geringste Zweifel bestehen, dass die- 
selbe in Phonizien als Kabire verehrt worden sei: 

,,Beim Ursprunge des Nahr Ibrahim, nicht weit von den 
Trummern eines alten Astarte-Tempels, befinden sich einige alte 
Baume von der Gattung der Acacia albida, die sich heute nur 
selten in Syrien findet." Dieselben werden S chads char at il- 
Aschara, ,,Baume der Aschara" genannt. Nach Aussage der 

v 

Bewohner des Dorfes Radschar sind diese Baume der Sitt el-kebiri 
,,der gross en Frau" heilig, deren Namen man uberall im 
Libanon heute noch antrifft. ,,Die Einwohner, selbst Christen 
weihen ihr noch Geliibde und hangen als deren Zeichen Tiicher, 
Lappen und Lampen an den Baumen auf, die ihr geheiligt sind. 
Das sind Reste des alten Dienstes der weiblichen Gottin, die 
neben dem Ba c al angebetet und unter verschiedenen Namen bei den 
Volkern Syriens verehrt wurde" (EBERS & GUTHE, Palastina II, 24). 
,,Aus den Tafeln von Tell el Amarna 3 ) lasst sich der monumentale 
Nachweis erbringen, dass im 15. Jahrh. v. Chr. im Westlande 
(mat. A-har-rf) eine Gottin Aschera-Asrat verehrt worden sei. 
Dass dieselbe identisch sei mit der babylonischen Erdmutter, zeigt 
der Umstand, dass dieselbe durch das Ideogramm AN.RI zum 
Ausdrucke gebracht wird, es 'findet sich namlich der Eigename 
Abad-Asratum auch Abad AN.RI geschrieben. Da es eine kanaana- 
ische Gottheit AN.RI, so weniggiebtwie eine solche desNamensDin- 
giri, so drangt sich die Vermutung auf, dass der Tafelschreiber mit 
jenembekanntenldeogramme fur die babylonischeweiblicheHaupt- 
gottheit eben die entsprechende kanaanaische weibliche Hauptgott- 
heit bezeichnet habe d. i. Aschem-Astarte (Es. SCHRADER, ZA III, 
364). Dass man in Berytusdie Erdmutter verehrt habe, kann nicht be- 
zweifelt werden. Hier sollja die Gottin nach ihrerGeburt im Meer- 



J ) ECICHEL, Doctr. num. vet., t. Ill, p. 359. MIONNET, t. V, p. 347, 
no. 78, vgl. auch Abbildung no. 918 bei F. LENOKMANT. (DAREMBEBG und 
SAGLIO 773). 

2 ) Konigl. Museum zu Berlin: Assyr. Saal, Schautisch 0. Th. 343: Brief 
des Abcl-aschera an den Konig. 
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schaum zuerst gelandet sein und mit Adonis die Nymphe Beroe 
gezeugt haben (vgl. MOVERS bei Ersch. und G. 388). 

Auch die Munzen zeigen das Haupt cler Astarte, mit der 
Mauerkrone (Kybele-Atargatis) od. verhtillt (ECKHELlII, 354 b): 
Astarte stans in templo d. hastam cruce praefixam s. cornu copiae 
s. pede prorae navis insistit, coronatur a Victoria columellae 
insistente (ECKHEL, Doct. num. vet. Ill, p. 357). Was nun die 
mannlichen Gottheiten von Berytus betrifft, so wissen wir, dass: 
nccl srcl TOVVOIS o KQOVOQ didcoai, BT^VTOV ds Ilooeidaivi YML Ka- 
fieiQois ^ygovauQ TS nal f ^fhevaiv (PlilLO bei Euseb. praep. evang. I, 
: o, 35> ed. DlNDORF). Demgemass finden wir auf Munzen der 
Kaiserzeit : Neptunus, hippocampis vectus aut ejus attributa, pilei 
Dioscurorum; Mulier navi insistens, Victoria, clava intra lauream 
(ECKHEL 1. c. Bd. Ill, 354 b), vgl. Munze AntiochusIV: ,,Nep- 
tunus togatus stans d. pateram s. tridentem". Dieser Neptun 
war also auch mit einem Attribute des Dkmysos ausgeriistet. 
Ich verweise zuriick auf den karischen Zeus 3 0ooyw, welchen ich 
als Dionysos der Phoniker auffasse, der aber zugleich Sonnengott 
und Neptun ist 1 ); Andererseits erscheint statt desselben auch 
,,caput Jo vis" (ECKHEL III, 354 b). Wir finden also in Berytus 
den Kult der Erdmutter, diese wird nach beiden Seiten ihres 
Wesens verehrt, da sie auf den Munzen sowohl die Lanze, wie 
das Fullhorn als Attribute fuhrt. Neben ihr Baal, der mit dem 
karischen Osogo identisch zu sein scheint, denn wie dieser ist 
er Dionysos und Neptun! Ebenso hat man dem Baal gleichzeitig 
die Attribute Hephaistos und Neptuns gegeben, wie ein Relief von 
Sendschirli (,,Gott mit Dreizack und Hammer") 2 ) zeigt. Wie Ado- 
nis zu Byblus (vgl. CIL 8, 1112), so wird der ihm ahnliche 
Esmun zu Berytus an der Seite der Erdmutter verehrt, wohin die 
Mythe seinen Tod und seine Wiedererweckung verlegt, und wo 



*) ,,Solis cultum multis locis cum Neptunio conjunctum esse docuit jam 
Mullerus Aeginet. p. 27 sq. Mylasis vero Neptunus hie et Sol omnino idem est. 
Zevs "llhos Iloaeiduv. Jam vero mare in templo lovis Osogo surgens docet 
huius cultum cum Ncptuni rebus conjunctum fuisse, ut Mantinense illud temp- 
lum Neptuni ipsius est, ac Poliadis Atticum non alienum a Neptuni religioni- 
bus. Igitur mihi non dubium est, quin ille Zevg "llhog noGtiStiv sit una cum 
Osogo cultus." CIGr. BOEKH., no. 2700. 

2 ) Konigl. Museum zu Berlin: JQeinasiat. Zimmer, Wand IV; Mittlere 
Beihe: Belief. Dolerit H. 1, 35. 



STRABO (XVI, 2, 22, C. 756) in der Nahe der Stadt einen heiligen 
Hain erwahnt. 

Wie in alien phonikischen Stadten nur eine gottliche Triade, 
bestehend aus der Erdmutter, Baal (in verschiedenen Formen) 
und einer jugendlichen Gottheit (Adonis-ESmun), ^welche als 
Geliebter der Erdmutter erscheint 1 ), ja wie eine Terracotta aus 
Cypern beweist, auch als ihr Kind aufgefasst wird, so finden wir 
auch in Berytus thatsachlich nur eine' Triade, welche wir als 
kabirisch erwiesen haben, von acht Gottern aber keineSpur! ,,Auch 
die zweite Etymologic, nach welcher Esmun benannt ware &7ti 
vfi d'SQitr) "% w%> ist sprachlich unhaltbar, sobald man den 
Namen aus dem Phonikischen erklaren will" (vgl. BAETHGEN, 
1. c. 50). Immerhin wiirde ich der zweiten Erklarung den Vor- 
zug geben, sollte m (Feuer) ein Bestandteil seines Namens sein, 
dann ware erklarlich, dass man in Lemnos die jugendliche Gott- 
heit unter dem Symbol eines Lichtes verehrt habe, welches aus- 
geloscht wurde, um den Tod der jugendlichen Gottheit symbolisch 
darzustellen (PHILOSTRAT. Heroic p. 740; WELCKER, Trilogie p. 
247). Dann ware auch die Beziehung dieses Festes auf den 
Kabirenkult verstandlich (PHOTIUS, s. v. KdfiEiQoi). ,,Alljahrlich 
im Herbst , wenn das Wasser des heiligen Flusses sich 
blutrot farbte, erscholl in Byblus die Todtenklage um das 
,,Verschwinden" des schonen Gottes. Auf der Jagd, so hiess es, 
sei er von einem wilden Eber getodet, sein Blut habe sich mit dem 
klarem Wasser der Quelle von Afka vermischt, und darum walze 
der Strom seine Wellen blutrot in das Meer. Frauen und Jung- 
frauen begannen nun, gleichsam in den Fusstapfen der bekummerten 
Gottin, das ,,Suchen" des Gottes. Sein holzernes Bild war in den 
sogenannten Adonisgartchen verstecktworden, namlich in thonernen, 
mit Erde angefiillten Gefassen, in die man Weizen, Gerste, Lattich 
und Fenchel gesaet hatte. Diese pflegten sie vor den Thiiren der 
Hauser den heissen Strahlen der Sonne auszusetzen, die das junge 
Leben der rasch aufgeschossenen Pflanzen schnell todteten. War 
nun unter diesen echt orientalischen Sinnbildern der Verganglich- 



1 ) vgl. BAETHGEN, Beitrage zur semitischen Eeligionsgeschichte, Berlin 
1888, 1728: Baal; 2937: Baalat; 4044: Adonis; 44-50: Esmun. Hinzu- 
zufiigen ist, dass jetzt auch ein inschriftlicher Beweis fiir phonik. Adoniskult 
vorhanden ist. OIL, 8, 1211 wird namlich ein Muttumbal Balithonis als 
sacerdos Adonis genannt (vgl. Th. NOLDEKE, ZDMOr. 1888, S. 471). 
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keit wer denkt nicht an das Wort des 90. Psalms von dem 
,,Grase, das friihe bliihet und bald welk wird" das Bild des 
Gottes wiedergefunden, so hielten sie die siebentagige Trauer 
mit Tanzen und Gesangen, wie sie bei der Todtenklage des 
Orient iiblich waren. Aber am achten Tage verwandelte der 
Ruf ,,Adonis lebt!" die Trauer und Enthaltsamkeit der Frauen 
in die ausgelassenste und ziigelloseste Freude, die die Wonne der 
Gottin darstellen sollte, als sie bei der Quelle Afka zum ersten 
Male in die Arme des Gottes gesunken war. Das ist etwa die 
gewohnliche. Gestalt der Mythe, wie sie uns von spateren Schrift- 
stellern der griechisch-romischen Zeit aufbewahrt ist. Adonis 
stellt das Leben der Natur dar, das im Herbste unter der sengen- 
den Sonnenglut stirbt und alljahrlich durch die frische Befruchtung 
der Erde sich erneuert Urspiinglich, im Sinne der Phonizier, ist 
er aber ebenso wie Ba c al der Sonnengott, speziell die Fruhlings- 
sonne, deren lebenweckende Kraft die Gluthen der Herbstsonne 
wieder vernichten" (EBERS & GUTHE, Palastina II, 25 ff.). 

In ahnlicher Weise wurde auf Lemnos das Licht verloscht, 
dann aber nach neun Tagen feierlich angeziindet. Wahrend 
dieser Tage, in denen man den Tod des Vegetationsgottes feierte, 
wurde strenge Ascese geubt. Dieser alljahrlich sich wieder- 
holenden ^vaoa^la 1 ) der Frauen und der Entfremdung der Manner" 
(Schol. Apollon. i, 616, Antig. Mir. 130), folgte dann bei der An- 
ziindung des Lichtes, durch welches das Wiederaufleben des 
Gottes dargestellt wurde ein wilder Sinnentaumel. Die lem- 
nischen Frauen geben sich am Gestade den Fremden den Ar- 
gonauten preis ; in diesem Augenblicke sind auch die Kabiren 
wieder da (vgl. PRELLER, II, 325). 

Auch die Angabe des Damascius ( Vita Isidori 303, bei 
Diogenes Laertius de philosophorum vitis ed. Cobet) *Ev tr/tcm>j 
dicohvylq) rtokv cpaig avdijjag lasst, wie GRUPPE (1. c. 379) bemerkt, 
vermuten, dass beim Kulte des E^mun,. in dessem Dienste aller- 
hand Zauberei getrieben wurde, ein mystisches Feuer eine Rolle 
gespielt habe. Wurde der phonikische Melkart-Besa durch den 



J ) Die Fabel von der (JWoo/ife der lemnischen 'Fraueo scheint irgend 
einem Beiworte der lemnischen Hierodulen den Ursprung zu danken, welches 
etwa wie sem. tiJNSi ,,schlecht, hose" dann aber auch ,,kriegerisch" und endlich 
,,iibel riechen, stinken" bedeutet, vgl. auch ini: schmutzig sein, Geilheit, und 
Gestank. 
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babylonischen Izdubar beeinflusst, flossen spater die Kulte des 
phonikischen Adonis und des babylonischen Tammuz-Du-'-uzu in 
Phonikien zusammen 1 ), so kann auch ESmun dem babylonischen 
Feuergotte Gibil Nusku*} verwandt gewesen sein. In einem 
HymnusIVR2i, 58aff. (bei HOMMEL, Sem. 390), wird Gibil 
gepriesen : 

Uberwaltiger der feindlichen Damonen, 

Spender des Lebens, Vollkraftiger, 

Der die Brust des Feindes zuriickwendet. 

Beschutzer des Orakels des Inlilla, 

Gibil, Uberwaltiger der Feinde, 

Schwert, das die Pest wegtilgt, 

Herrscher(?), der den Menschen Licht schaift. 

Er ist also Lebensspender, Kriegsgott, Heilgott und Sonnengott. 
Er ist zu 1-kur, dem Heim In-lil's (Bil von Nippur), in Beziehung 
gesetzt. 

Gibil-Niisku ist aber auch gleich Nabu 9 ). Er gehort also 
in die Reihe der jugendlich gedachten Vegetationsgotter, welche 
wie Tammuz-Ningirsu, Ninib, Kriegsgotter und Sonnengotter 
geworden waren, weshalb dann die Rolle des Gibil als Abwender 
aller schadlichen und damonischen Einflusse vom Menschen, alles 
im Finstern schleichenden Ungluckes auf Samag, dem Sonnen- 
gott, das himmlische Feuer, ubertragen worden war, dessen 
wohlthatiger Hut der Kranke empfohlen wurde. Mit Riicksicht 
auf IV R 24, 54 a, wo Nirgal Gibil genannt ist, mochte ich Gibil 
dem Nirgal und der Nin-ki-gal, dem Gotterpaare von Kutha, in 
I-sid-lam als jugendliche Gottheit an die Seite stellen. 

Wir haben gesehen, dass man in jeder der ursprimglich 
politisch-selbstandigen Stadte Babyloniens eine Triade verehrt 

J ) ,,Bereits Origenes und Hieronymus indentifizieren Tammuz mit Adonis. 
Diese Verschmelzung lag urn so naher, als beide Gotter ilirem Wesen nach 
identisch sind. Aber Tammuz war fur die Bewohner Palaestinas ein Fremd- 
wort, so gut wie Osiris, und es muss eine Zeit gegeben haben, in welcher der 
phonikische Adonis noch" nicht mit dem fremden Gott verschmolzen war". 

(BAETHGEN, 1. C. 44.) 

y ) ,,Die Identitat des Feuergottes Gibil und des Gottes Nusku erhellt 
aus dem Hymnus IV R 26, no. 3 und wird ausdrucklich bestatigt durch die in 
meinen Assyr. Les., 1; Auf., S. 39 f. : Gotter und Gotterzahlen veroffentlichte 
Tafel K. 170". (FEIEDE. DELITZSCH, Kossaer, 52 A 2 .) 

8 ) Gibil-Nusku = Nabu (JENSEN, Kosm. 137 A 1 ): Zur Identifikation des 
Gottes Nabu mit dem Gibil cf. vielleicht den Namen Miktim isati (= ,,Feuer- 
stelle, Feuerbrand") des mit Nabu verbundenen Planeten Mercur? 
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habe, welche aus der Erdmutter, ihrem Gatten imd einer speziell 
als Kind der Erdmutter bezeichneten Gottheit bestand. Als 
Babylon die einzelnen Stadtgebiete aufgesogen hatte, nahm es 
auch die Kulte der nunmehr in Abhangigkeit geratenen Stadt- 
gebiete auf. Wenn wir im babylonischen Pantheon nur eine 
Gottin finden, so ist dies der beste Beweis, dass man in Baby- 
lonien das lebendige Bewusstsein hatte, dass die verschiedenen 
weiblichen Lokalgottinnen nur Spielarten der einen grossen, auch 
in der Triade der Stadt Babylon vorhandenen, Erdgottin 
seien. Die Erdmutter, von der es in einem babylonischen Psalme 
(IV R 29, no. 5, Riickseite 2, vgl. ZIMMERN, BBPs., p. 10. HAUPT, 
ASKT., 115 ff.) heisst: ,,Ausser dir giebt es ja keine rechtleitende 
Gottheit", erfreute sich nach wie vor im Volke der hochsten, ja 
einer fast ausschliesslichen Verehrung, und demgemass auch im 
babylonischen Pantheon einer hervorragendenden Stellung. Ihre 
Gatten: Annu, 1-a, Bil, Samag, Sin, wie die jugendlichen Vege- 
tationsgotter, mussen sich dem Stadtgott von Babel, dem nun 
souverainen Gotterkonig Marduk-Sol unterordnen und werden 
spater mit den Sternbildern des Himmels in Verbindung gesetzt. 
Die Glieder dieser Triade wurden durch Nominalformen des 
Stammes "I^D als Kabru, Kuburu, resp. Ka-ab-rat, d. i. als die 
GroSsen KCCI? s^o^v, bezeichnet. Dieselbe Triade, welche sich 
auch mit der agyptischen *) : Isis, Osiris und Horus deckt, finden 
wir als Kultobjekt der phonikischen Stadte. Dieselbe Triade 
wurde in Berytus, der Kabirenstadt, verehrt. Noch heutzutage 
wird die Erdmutter im Libanon als Kabire verehrt und wurde 
in alter Zeit, wie Herakles, der Stadtgott von Tyrus, als Pa- 
taeke, d. h. als Kabire dargestellt. Nun erklart sich auch die so 
schwankende und vielseitige, sich nachgerade widersprechende 
Charakterisierung dieser Gotter durch die Autoren des klassischen 
Altertums. Nur zur Erklarung des semitischen Baal und der 



*) ,,In Phoenicia (as in Egypt und Chaldea) we find the divine triad, 
Baal, Astoreth and Esmun, among the Israelites it exists figuratively (Is. lib. 
XII, 4; Ex. IV, 22)". C. W. COLLINS, PSBA. XI, 1889, 294. The Phoeni- 
cians carried the worship (d. Erdmutter und dies kann von der ganzen Triade 
gelten) with them, when they migrated from the Persian gulf to the north- 
west, and the commercial relations between their great ports and Babylon and 
Ninive necessitated a constant intercourse, which naturally to some extend af- 
fected their religion. (1. c., p. 291 ff.) 
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Baalat konnten, dem vielseitigen Wesen dieser Goiter ent- 
sprechend, die verschiedenartigsten griechischen und romischen 
Gdttergestalten herangezogen werden. Aus jenen beiden im AT 
namhaft gemachten Gottern der Kanaaniter [inschriftlich ist jetzt 
auch Adonis (Egmun-Jolaos)-Kult fur Phonikien bezeugt: CIL. 
8, 1211] konnten nun leicht wiederum verschiedene Gotter und 
Gdttinnen werden. Denn nicht nur Astarte ist nach APULEJUS, 
dem wohlkundigen afrikanischen Schriftsteller, die ,,dea multi- 
formis", sondern auch Baal kann mit Recht der vielformige 
heissen. Er bezeichnet dieselbe vielgestaltige Naturkraft wie jene, 
nur nicht als empfangend und gebarend, sondern erzeugend, 
gedacht. Verschiedenen nachweisbaren Seiten seines Wesens und 
seines Kultes entsprechen daher bei Griechen und Romern ver- 
schiedene Auffassungen des Gottes als Kronos, Zeus, Ares, He- 
lios auch als Herakles, von dem sie wussten, dass er bei den 
Tyriern Gott sei, ebenso aber auch, wie wir nachgewiesen haben, 
kann der phonikische Baal als Hephastos, Zt]vo7coasldov und 
Dionysos (als bejahrter Mann) aufgefasst werden. Die phonikische 
Erdmutter wird mit Riicksicht auf die zwei sich gegenseitig 
ausschliessenden Seiten ihres Charakters von den Alten bald als 
Hera, Artemis, Athena, Hekate, Nemesis, bald als Aphrodite, 
mitunter als Selene bezeichnet [vgl. SCHLOTTMAN bei RIEHM 
Handwtb. des bibl. Alt, I, 1884]. 

Wenn HESSELMEYER (Urspriinge der Stadt Pergamos, 1885) 
auf Grund einer Angabe des Schol. zu Apoll. Rhodios (ed. Keil, 
hinter der Ausgabe d. Apoll. von Merkel. Leipzig 1837, A-- 917) 
und des Athenikon (F. H. Gr. IV, 345, i) die Behauptung auf- 
stellt, der Kabirenkult sei urspriinglich ein phrygischer Hohen- 
kult gewesen, und Zeus und Dionysos seien die Kabiren xa-c' 
s^ox^v gewesen, und dann fortfahrt: ,,Dass dies aber semitische 
Gottheiten seien, wird niemand ernstlich behaupten", so uber- 
sieht er hierbei die Moglichkeit, dass Zeus und Dionysos nur 
erne Bezeichnung fur Baal und ESmun gewesen sein konnte 
Nach den obigen Ausfiihrungen konnte, um das Wesen der 
babylonisch-phonikischen Kabirentriade zu bezeichnen, beinahe 
das ganze griechische Pantheon herangezogen werden, welches 
wir thatsachlich in Pergamos, der Stadt, welche den Kabiren 
heilig war (PAUS., I. 4, 6), am Fries des grossen Altares ver- 
treten finden. CRUSIUS (bei ROSCHER. Lex., s. v. Kadmos) hat 
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meines Erachtens in scharfsinniger Weise den wichtigen Nach- 
weis erbracht, dass man, um das Phonikertum des Kadmos zu 
erweisen, sich auf die Angaben des klassischen Altertums nicht 
stiitzen diirfe. Ob er aber damit der Moglichkeit, denselben als se- 
mitische Gottheit zu erklaren. alien Boden entzogen habe, mochte 
ich dahingestellt sein lassen. Wenn die bisherigen Deutungen 
des Namens Kadmos aus dem Semitischen misslungen sind 
was ich gern zugebe so ist eine Erklarung des Namens aus 
dem Griechischen noch weniger gelungen. Die welkerische Er- 
klarung des Kadf-iog als Koa^og ist unhaltbar; die boiotischen 
Bauern werden sich um Kosmos und die Harmonie wenig ge- 
kummert haben. Kadmos ist mehr wie eine ethnische Potenz. 
CRUSIUS will den Namen von Kadmeia, deren Eponymos Kad- 
mos gewesen ware, ableiten. Wie kommt dann aber eine Bergspitze 
Kariens, wie ein Fluss zu diesem Namen? Denn, dass man alles, 
was einer Deutung des Kadmos als boiotischen Lokalheros im 
Wege steht, eliminiert und dies einem Kadmos no. II zuschreibt, 
muss doch als ein gewagter Ausweg gelten! Der Kampf gegen 
Schlangen ist ein dem Herakles-Besa eigentumlicher Zug. Der 
i sQog ydpos zwischen der jugendlichen Gottheit und der Erdmutter 
wurde schon in LagaS alljahrlich am Jahresbeginn gefeiert: Am 
Tage des Zagmu(k), d. i. Jahresanfang (G. GUDEA, Col. Ill, 6, SAR- 
ZEC, Dec., pi. 13), vgl. ibid., Col. II: Nach den herzerfreuenden 
Vermahlungsgeschenken, die Ningirsu, der Bau, seiner geliebten 
Gemahlin machen liess (vgl. Col. IV, 18: Die Vermalilungs- 
geschenke der Bau fur das alte Haus, Col. VI, 1 3 : dto. fur das 
neue Haus. Diese beiden Zuge in der Kadmosfabel: den Drachen- 
kampf und legos ya^os mochte ich entschieden fur semitsch erklaren. 
Die babylonischen Kabiren, welche ihren Weg durch Syrien 
und Kleinasien genommen hatten, treffen am Ida mit den pho- 
nikischen Kabiren 1 ) zusammen. Die babylonische Kybele (ala) 

*) Auch fur Carien ist jetzt der Adoniskult erwiesen: More interesting is 
the recovery of the name of one more lasian month ^Adwvuav (line 1): as 
Adonisius is mentioned as a month at Seleucia (REINACH. Traite" d'Epigr., p. 492), 
the name Adonion may point to Syrian influence; we may certanily assume an 
lasian festival of Adonis. The worship of Adonis in Caria was already made 
known by an inscription of Adoniasts published by Foucart. (Des Associa- 
tions Eeh'gieuses, p. 233) and a similar document from Loryma edidet in the 
Bulletin de Corr. Hell., 1 886, X, p. 259. E. L. HICKS : Inscriptions from lasos 
(Journ. of Hellenik Studies, IX, 1888). 



fliesst mit der phonikischen Kabira Astarte zu eirier Gestalt zu- 
sammen. Moglich ist, dass diesem Zusarhmentreffen im erzreiehen 

v- 

Gebiete Kleinasiens die G6ttin Sdla ihreBeziehung zu den Edel- 
metallen verdankt, denn die Babylonier waren kein Bergbau 
treibendes Volk gewesen; ebenso findet daselb'st eine Angleichung 
des Adonis-ESmun mit dem aram.-babylonischen ' 'Ate, Attis 
statt, infolgedessen die an sich gleichen Mythenkreise ineinander 
fliessen. ' ' 



